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स्तींयोक्ति 


दक्षिण की विभूतियाँ? की शृंखला में दक्षिण के देश-रत्न! दूसरी कड़ी है । 
इसमें मध्य और आधुनिक युग के दक्षिण-भारत के उन वोरों, वीराज्जनाश्रों, 
विद्वानों, दाशंनिकों, समाज-सुधारकों, संगीतज्ञों, वेज्ञानिकों, साहित्यकारों ओर राष्ट्र- 
नेताओं के चारु-चरित्रों का मूल्यांकन किया गया है जिन्होंने अपने अनुपम त्याग, 
अपनी निःस्वार्थं सेवा, अपने आदर्श अध्यवसाय और ज्ञान-विज्ञान के क्षेत्र में अपनी 
मौलिक देन से विश्व के समृद्धिशाली राष्ट्रों के बीच दक्षिण-भारत का ही नहीं, 
बल्कि संपूर्ण भारत का मस्तक ऊँचा किया है। सुल्ताना चाँद बीवी ओर चिन्नामा ने 
यदि अपने ओजस्वी जीवन से नारी-जाति को अवसर पड़ने पर रण-क्षेत्र में उतरने 
की प्रेरणा दी है तो साध्वी अ्रहल्याबाई ने उसे जीवन की श्रतीषप परिस्थियों से 
जूभने और उनपर विजय पाने का अतुल साहस प्रदान किया है। इसी प्रकार देश 
के नव-जागरण के युग में देवी सरोजिनी नायडू का जीवन नारी-समाज के लिए 
ही नहीं, बल्कि पुरुषों के लिए भी प्रेरणादायक रहा है। इन विदुपी वीराज़नाओं 
की अंखना में ऐसे महान पुरुषों की भी एक शंखला जुड़ी हुई मिलती है जिन्होंने 
चरम, जाति, प्रान्त झ्रादि के संकुचित चेरों से ऊँचे उठकर संपूर्ण भारत और मानव- 
जाति के कल्याण में अपने जीवन की सफलता का अनुभव किया है । वीर-शिरोमणि 
छुत्रपति शिवाजी, नानासाहब पेशवा और लोकमात्य तिलक के ओजस्वी व्यक्तित्त्व ने 
जहाँ भारत की शुष्क नसों में ऊष्ण रक्त का संचार किया है वहाँ दादाभाई 
नौरोजी, रानडे, भाण्डारकर, गोखले, मह॒षि कर्वे, बिनोवा भावे आदि ने देश ओर 
समाज के सड़े-गले अंगों को काट-छाँटकर उनके स्थान पर जीवन के नये झुल्यों 
की स्थापना की है और रमण, कृष्णन्‌ू, भाभा आदि ने अपनी महान वैज्ञानिक देन 
से संपूर्ण विश्व को चमत्कृत कर दिया है। साहित्य और संगीत के क्षेत्र भी सूने नहीं 
रहे हैं । भातखण्डे, विष्णु दिगम्बर, बल्‍्लतोल, भारती आदि ने अपनी श्रमर वाणी 


६ 


से साहित्य और संगीत का उद्धार एंवं प्रसार किया है। इसो श्वद्धला में महदि 
रमण को भी जोड़ दिया गया है। दक्षिण की विभूतियाँ” में उतको स्थाव मिलता 
चाहिए था, पर उपयुक्त सामग्री के अमाव में उन्हें उसमें स्थान नहीं दिया जा 
सका । इस रचना में उन्हें स्थान देकर उस कमी को पुरा कर दिया गया है । 

इस प्रकार यह रचना प्रथम रचना की पुरक है। यदि दोनों रचनाओं का 
अध्ययन एक साथ किया जाय तो एक ऐसो भाँको मिलेगी जिसमें संपूर्ण भारत जगम- 
गाता हुआ दिखायी देगा। व्यक्ति को भौगोलिक सीमाओं के भीवर बाँधां जा सकता 
है , लेकिन उसको भावनाएँ उनके भीतर नहीं बाँधी जा सकतीं । दक्षिण के जिन 
महापुरुषों, वीराड्भुताओं आदि को इसमें स्थातव दिया गया है उनकी आत्मा सावे- 
भौमिक थी । मुझे पूर्ण विश्वास है कि इन चरित्रों के भ्रध्ययत से राष्ट्रीय एकता 
की भावना को जागृत करने में विशेष बल मिलेगा और इसके साथ ही हमारी 
मावना का भी संस्कार होगा। अन्त में हम उन लेखकों के अत्यन्त आभारी हैं 
जिनकी श्रमूल्य कृतियों से सहायता लेकर मैंने अपनी इस रचना को उपयोगी 
बनाने की चेष्टा की है । द 
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चाँद दींदीं 


उसका नाम ही चाँद नहीं था, वह सचमुच दक्षिण-भारत का चाँद थी । वह 
उस समय उत्पन्ञ हुई थी जब सारा दक्षिण-भारत स्वतन्त्रता के वायुमंडल में 
कि साँस ले रहा था । बहमनी-साम्राज्य का अन्त 
(१३४७-१५२६ ई०) हो चुका था और उसके 
स्थान पर बीदर, बरार, अहमदनगर, वीजा- 
पुर और गालकुंडा के पाँच स्वतन्त्र राज्य 
स्थापित हो चुके थे। अहमदनगर-राज्य की 
स्थापना (१४६० ई०) निज्ञामुलमुल्क बाहरी 
के पुत्र अहमद निज्ञामुल झुल्क ने की थी । इसी 
राज्य के तृतीय युल्तान हुसेन निजामशाह प्रयम 
( १५५३-६४ ई० ) की पुत्री का नाम चाँद 
खातुन था।.._ 
चाँद खातून का जन्म सन्‌ १५५० ई० में हुआ था । उनकी माता का नाम 
हुमायूँ बेगम था। हुमायूं' बेगम में तुर्की रक्त था और हुसेन निज्ञामशाह प्रयम 
अपने समय के बीर योद्धा और कुशल राजनीतिज्ञ थे। चांद बीबी को जहाँ माता 
से तुर्की रक्त का दान मिला था वहाँ उन्हें अपने पिता से राजनीति-कौशल भी 
प्राप्त हुआ था। वह बचपन से ही बड़ी तेजस्वी बालिका थीं। माता-पिता ने 
उन्हें बड़े दुलार से पाला था ओर उन्हें उच्च शिक्षा दी थी । मराठी, फारसी और 
अरबी की शिक्षा के साथ-साथ उन्हें घोड़े पर सवारी करना, तलवार चलाना, युद्ध 
करना आदि भी सिखाया गया था । इन सब के साथ चित्रकारी और संगीत 
की भी उन्हें शिक्षा दी गयी थी । वह ऐसे सुन्दर फूल बनाती थी कि बड़े-बड़े कला- 
पारखी उनकी हस्त-कला पर मुग्ध हो जाते थे। वीणा-वादन में वह इतनी पदु 
थीं कि जिस समय उनकी कोमल उँगलियाँ वीणा के तारों पर थिरकने लगती थी, 
उस समय एक अभूतपृवं समाँ बंध जाता था। कभी-कभी मौज में श्लाकर वह 
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गाती भी थीं। उनके स्वर में वड़ा उन्माद, आकर्षण और लोच था। इस प्रकार 
उन्होंने अपने जीवन के प्रभात-काल में उन समस्त गुणों को धारण कर लिया था 
जो उनके भावी जीवन को सुख-संपन्न बना सकते थे । 

किल्त चाँद खातून का जीवन गुलाब का एक ऐसा पौधा था जिसमें फूल 
कम. व्मॉँटे अधिक ये । आँख खोलते ही उन्होंने तलवार को भेंकार सुनी । बहमनी 
साम्राज्य के टुकड़े आपस में एक-दूसरे से बराबर टकराते रहते थे और 
विजयनगर का हिन्द-साम्राज्य उन सब पर छाया रहता था। अहमदनगर और 
बीजाएर राज्यों के वीच बरागर तलवारें खनकती रहती थी। इससे किसी को 
भी मख की नींद सोने का अवसर नहीं मिलता था। दक्षिण की ऐसी अशान्त 
राजनीतिक पास्थितियों में चाँद खातूृन ने अपने चोदहवें वर्ष में प्रवेश किया। 
हुंसेत निजामश्ाह को उनके विवाह की चिन्ता हुई | पास ही बीजापुर की सल्तनत 
थी। अली आदिलशाह प्रथम (१५५७-७६ ई०) वहाँ के सुल्तान थे। उन्हीं के 
साथ १५६३ ई० में हुसेन निजामशाह ने चाँद खातून का विवाह कर दिया । चाँद 
खातून अपने विवाह के आँचल में दामपत्य जीवन का सुख-सोभाग्य भरकर अहमद 
नगर से बीजापुर चली गयी । द 

अली आदिलशाह प्रभम बीजापुर के बड़े दबंग सुल्तान थे। उनका जन्म 
१५३३ ई० में हुआ था । वह अपने पिता इब्राहीम आदिलशाह प्रथम ( १५३४- 
५७ ई० , के द्वितीय पुत्र थे। जब इब्नाहीम आदिलशाह बीमार पड़े और मर 
गये ( १५४५ ई० ) तब उनके बड़े भाई इस्माइल ने उन्हें मर्ज के दुर्ग में 
केद कर दिया । वह अपने दोष तीन भाइयों से अधिक योग्य थे । इसलिए इब्राहीम 
आदिलशाह की मृत्यु के बाद उन्हीं को मर्ज के दुर्ग से निकालकर शासन का भार 
सौंपा ( १५५७ ई० ) गया । वह शिया थे | सुन्तियों के प्रति उनका व्यवहार 
अत्यन्त पक्षपातपूर्ण था। परन्तु वह इतने अधिक दानी थे कि सुत्नी भी उनसे दबे 
रहते थे। उनके शासन-काल की प्रसिद्ध घटना है, तालीकोट का युद्ध । ताली- 
कोट कृष्णा नदी के किनारे स्थित है । यहीं के मैदान में चाँद बीबी के विवाह के 
एक वर्ष वाद २५ दिसम्बर, सन्‌ १५६४ ई० को उस युद्ध का सत्रपात हुआ जिसमें 
एक ओर विजयनगर की अपार सेना थी और दूसरी ओर बीजापुर, भ्रहमदनगर 
गोलकुंडा और बीदर की सेनाएँ थीं। सन्‌ १५६५ ई० के आरम्भ होते ही दोनों 
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ओर की सेनाएँ एक-दसरे से ग्रुथ गयीं । झन्त में विजयनगर के राजा रामराय पकड़ 
लिये गये और उन्हें राँद बीवी के पिता हुसेन निद्रामनाह ने क़त्ल किया । इससे 
विजयनगर के राज्य का अन्त हो गया । 

तालीकोट के युद्ध के वाद अली आदिलशाह ने लगभग १५ वर्ष तक और 
शासन किया इन १४ वर्षों में वह बरावर किसी-त-किसो थ्रुद्ध में फंसे रहे । 
उनकी बेगम चाँद बीबी अरहमदनगर की थीं। चाँद बीवी के भाई मुरतंज्ञा निज्ञाम 
शाह से उनके पति की बहिन का विवाह हुआ था। तालीकोट के युद्ध में हसेल 
निज्ामशाह और अली आदिलशाह ने कन्वे-मे-कन्या मिलाकर अपने ब॒त्र का 
सामना किया था, फिर भी अहमदतगर और बीजापुर के बीच वरावर तलवार खट- 
कती रहती थी । लेकिन चाँद बीबी ने कभी इस झगड़े को अपने दाम्पत्य-जीवन में 
महत्व नहीं दिया । उन्होंने सुख-दुःख में बराबर अमने पति का साथ दिया। पहरें में 
रहते हुए भी वह बीजापुर की राजनीति पर ध्यान जमाये रहती थीं और अपने पति 
को बराबर परामशं देती रहती थीं । प्रजा के लिए तो वह परम कल्याणी थीं । 
बीजापुर की भाषा कन्नड़ थी | चाँद बीदी ने प्रजा का दुःख-द्द समझने के लिए 
कुन्नड़ का ज्ञान प्राप्त किया । वह कन्नड़ में हो बोलती और बातें करतीं थीं | उनके 
कोई संतान नहीं हुई। संतान की प्यास वह बीजापुर को प्रजा को देखकर हो व॒भाती 
थीं। ऐसा था बीजापुर की प्रजा के प्रति उनका मातृ-स्नेह । उनके इस स्नेह के 
कारण ही वीजापुर की प्रजा उन्हें पूजती थी और वह अपने पति के गले का हार 
थीं। संतान न होने पर भी अली आदिलशाह उनका आदर करते थे। सन्‌ १५३६ 
ई० में अली आदिलशाह ने अपने भाई तहमास्प के आठ वर्षीय पत्र इब्राहोम को 
युवराज घोषित किया और इसके एक वर्ष वाद ही सन्‌ १५८० में एक गुलाम ने 
उन्हें मौत के घाट उतार दिया । 

गली आदिलशाह की मृत्यु से वीवी की हरी-भरी फुलवारी उजड़ गयी । 
लेकिन वह श्राँस का घट पीकर रह गयी । उन्होंने वड़े सन्‍्तोप से काम लिया । 
युवराज इब्राहीम की अवस्था उस समय कुल नौ व की थी । ऐसी दशा में शासन 
के संचालन का भार उन्हीं पर था । इसमें शक नही कि वह योग्य थीं ओर शासन 
के संचालन में बड़े-बड़ों का मुकावला कर सकती थीं, फिर भी वह ज्ली थी । यही 
कारण था कि अलोगझ्रादिल शाह के मरने के बाद जो भी राज्य का मन्त्री या 
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संरक्षक बता उसने विद्रोह का भेंडा ऊँचा किया । पहल काममल ज्षा सरक्षक 
वना | जब उसने विद्रोह किया तब चाँद बीबी के संकेत से किश्वर खाँ संरक्षक 
बना | किश्वर खरा ने इतना ऊधम मचाया कि उसने चाँद बीबी को हरम से 
निकालकर बन्दों कर लिया ओर सतारा के दुग॑ में बन्द कर दिया । 

चाँद बीवी पर उसका यह अत्याचार प्रजा सहन न कर सकी । उसने किश्वर 
खा को इंटों-पत्थरां से मार-मार कर उसकी सारी शान मिट्टी में मिला दी । अन्त 
में वह मारा गया । चाँद वोबी सतारा के दुगें से निकाली गई और फिर महल में 
रहने लगीं । किश्वर खाँ के बाद एखलास खाँ और एव्लास खाँ के बाद दिलावर 
खाँ मन्‍्त्री और संरक्षक हुआ। इन संरक्षकों के समय में बीजापुर पर अनेक आक्रमण 
हुए । इससे वीजापुर-राज्य में श्रराजकता फेल गई । इन्हीं दिनों इब्राहीम आदिल 
शाह की वडड़ेव खुदेजा नुल्ताना«का विवाह चांद बाजी के भाई मुतंजा निज्रामशाह 
के पुत्र मीराँ हुसेन निजामशाह के साथ हुआ। चाँद बीबी इस विवाह के सम्बन्ध 
से वीजापुर छोड़कर अहमदतगर चली गयीं और इल्नाहीम आदिलशाह ने दिलावर 
खाँ को हटाकर शासन-भार अपने हाथ में (१५६५ ई०) ले लिया । 

चाँद बीबी बीजापुर से अहमदनगर चली तो आयीं, लेकिन वह अहमदनगर में 
भी सुख की नींद न सो सकीं। अहमदतगर में उनका भाई मुरतज़ा निज मशाह 
सुल्तान था। अपने पिता हुसेन निज्ञामशाह की सृत्यु ( १५६४ ई० ) के बाद वह 
गद्दी पर बेठा और इसके ५ साल बाद ( १५६६ ई० ) उसने अपनी माँ 
हुमायू बेगम को जेल में बन्दकर मतमाता शासन आरम्भ कर दिया । वह इतना 
अधिक व्यभिचारों था कि अन्त में वह पागल हो गया । यह देखकर उसके पुत्र 
मीरा हुनेन ने उसे स्तानागार में बन्द कर दिया और शासन की बागडोर अपमे 
हाथ मे ले ली, किन्तु वह भी अधिक दिनों तक जीवित न रह सका। ९ महीने 
के बाद ही मन्‍्त्री मिर्जा खाँ ने उसे भी मोत के घाट उतार दिया | उसके बाद 
इस्माइल गद्दी पर बंठा जिसको उसके पिता बुर्हान निज्रामशाह द्वितीय ने गद्दी से 
उतारकर स्वयं शासन करता आरम्भ कर दिया। उसने चार वर्ष तक शासन 
किया । उसको मृत्यु (१३ अप्रेल, १५९४ ई० ) के बाद इब्राहीम निज्ञामशाह 
पुल्तान हुआ । वह एक वर्ष भी शासन न कर पाया था कि बीजापर की सेना से 
लड़ता हुआ ७ अगस्त, १५६४ ई० को मारा गया। मन्‍्त्री मिर्याँ मंजू ने अवसर 
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पाकर इब्राहीस निज्ञामजशाह के पुत्र बहादुर को जोंद के दुर्ग में बन्द कर दिया 
और एक बनावटी दावेदार अहमद निज्ञामज्ाह को गद्दी पर बैठा दिया । मियाँ 
मंजू की इस नीति से हब्शी अमीरों ने विद्रोह कर दिया। उन्होंने चाँद वीबी से 
फ़रियाद की । चाँद बीबी ने वहाद्र निजञ्ञामशाह १५९४-१६०० ई०) को 


गही का वास्तविक अधिकारी मानकर एखलाश खाँ हज्शीं का साथ दिया । इससे 
मियाँ मंजू के तन-बदन में आग लग. गयी । उसने मुग़ल-सम्राट श्रकवर के पुत्र 


शहज़ादा मुराद से सहायता माँगी । 


सुगल-सम्राट अकवर ( १५५६-१६०५ ई० ) बहुत पहले से ही अहमद- 
नगर पर आँख लगाये हुए था । मियाँ मंजू का निमंत्रण मिलते ही उसकी बाछें 
खिल गयीं । उसका पुत्र मुराद उस समय गुजरात में था। अकबर का संकेत पाते 
ही उसने अपनी सेनाओं को अहमदनगर की ओर कूच करने की आज्ञा दे दी। चाँद 
बीवी को जब यह सूचना मिली तव वह अपने वंश और अपनी जन्म-भूमि को 
रक्षा के लिए तैयार हो गयीं | मुगल-सेनापतियों ने अहमदनतगर के दुर्ग के एक ओर 
पाँच सुरंग बना ली थीं और यह निश्चय कर लिया था कि दूसरे दिन उनमें आग 
लगाकर दुर्ग उड़ा दिया जायगा । किन्तु उनका यह स्वप्न पूरा न हो सका | चाँद 
बीबी को सुरंगों के रहस्य का पता लग गया। उन्होंने रातोंरात दो नुरंगें बन्द 
करा दीं। मुराद को जब यह समाचार मिला तव वह हकक्‍्का-बक्का रह गया । 
एक स्त्री में इतनी फुर्ती और इतनी बुद्धि ! सुबह होते ही उसने एक सुरज्ज में 
आग लगा दी । इससे दुर्ग के प्राचीर का बहुत-सा भाग गिर पड़ा और सेनिक 
भयभीत होकर भागने लगे । ऐसे संकट-काल में चाँद बीबी ने बड़े थेये और 
साहस से काम लिया । रण-चंडी का रूप धारण कर वह बाहर निकल आ,आ यीं । 
उन्होंने भीर सेनिकों को साहस बँधाया और घत्रु-लेता को ललकारा । घमासान 
युद्ध होने लगा और चाँद बीबी की तलवार मुग़लों का रक्त पीकर अपनी प्यास 
बुफाने लगी । ढुगं की खाईं लाझों से पट गयी । रात होने पर जब युद्ध की गति 
मंद पड़ गयी तब चाँद बीबी ने विध्वंस प्राचीर के स्थान पर दीवार खड़ी करा 
दी । दूसरे दिन विध्वंस प्राचीर के स्थात पर नई प्राचार खड़ी देखकर मुराद 
का साहस छूट गया । उसने चाँद बीबी से संधि कर ली। बहादुर निजामशाह को 
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उसने गही का वास्तविक आधकारी माव लिया और चाँद बीबी उसकी संरक्षिका 
हो गयी । मुग़ल-सेना खिसिया कर लोट गयी । 

लेकेन मुगल-सेना यू हार साननेछली नहीं थी। उसके लौट जाने पर 
अहमदनगर की दशा सुधरने के बजाय और भी खराब हो गयी । बहादुर निज्ञाम 
शाह ने ब्राँद दीवी की संरक्षिता में बड़ी-बड़ी कठिनाइयों का सामता करते हुए 
पाँच वर्ष तक ज्ञानन किया । सन्‌ १६०० ई० में उसके मरते ही फिर ऋगड़े उठ 
खड़े हुए । मुग़ल-सन्राट अकवर को फिर अवसर मिला और उसने स्वयं एक बड़ी 
सेना लेकर दिल्‍ली से अहमदनगर की ओर प्रस्थान किया । इस वार भी चाँद 
बीवी ने मुग़ल-सेना का डटकर सामना करने का साहस किया, परन्तु उन्हें सफलता 
नहीं मिली । अहमद खाँ नामक एक उच्च पदाधिकारी ने उसके साथ धिश्वासघात 
किया । फलस्वरूप अहमदनगर की सेना ने ही दुर्ग में घुसकर उनकी हत्या कर 
दी । इस प्रकार उस वीरांगना की जीवन-लीला समाप्त (१६०० ई०) हो गयी । 

चाँद वीवी अपने समय की अदुभुत वीरांगना थीं। उनकी कोमल भुजाश्रों 
में असीम शक्ति थी | उनके हृदय में अदभुत साहस था। वह निर्भीक थीं । उन्होंने 
कृभो किसी के सामने शझुकना नहीं सीखा । अपनी जन्म-भूमि और अपने वंश की 
रक्षा के लिए वह तूफानों से लड़ती रहीं, काँटों पर चलती रहीं, पव॑तों से टकराती 
रही, लेकिन फिर भी उन्होंने कभी अपने हाथ-पैर ढीले नहीं किये । एक और 
वैधव्य जीवन, दूसरी ओर रूप-राशि, इस पर अहमदनगर और बीजापुर का 
वैमव-विलास ! वह चाहतीं तो पलड्भ से उतर कर जमीन पर पैर तक न रखतीं, 
परन्तु उन्होंने इन समस्त प्रलोभनों को ठुकराकर अपना जीवन त्याग और तपस्या 
का बनाया। उस देवी का सम्मान उसके जीवन-काल में न तो बीजापुरवाले 
कर सके और तन अहमदनगर के लोग, परन्तु इतिहास के पन्नों पर उसका उज्ज्वल 
यद्य अवश्य अंकित है शर वही भारतीय नारियों के लिए प्रेरणा का स्रोत है। 
इसे कोई विश्वासघाती मिटा नहीं सकता । 
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भारतीय इतिहस में महाराप्ट्रकेसरी शिवाजी का नाम बड़े आदर से लिया 
जाता है + वह एक महान संगठन-कर्ता, एक स्वतंत्र राप्ट्र के निर्माता और भारतीय 
के सस्क्ृति के एक निर्भकि रक्षक थे | उनका जन्म 
१६ फरवरी, १६३० ई० को जुत्नर के तिकट 
शिवनेर के पहाड़ी दुर्ग में हुआ था। उनके पिता 
का नाम जाहजी ( १५८४-१६६४ ई० ) था। 
दगाहजी सीसोदिया वंशीय राजपूत थे । महा- 
राष्ट्र में उतका कुल भोसला” के नान से 
प्रसिद्ध था । इसलिए गाहजी को लोग द्याहजी 
भोंसला कहते थे। उनका विवाह सिदखेद के 
प्रसिद्ध ज़नीदार लक्खोजी यादव की सुपुत्री 
जीजाबाई के साथ १६०५ ई० में हुमा 
था । जीजाबाई में भी राजपूती रक्त था और वह कतंव्य-परायण, धारमिक 
और साध्वी महिला थीं। इस प्रकार शिवाजी के हाड़ ओर माँस में एक श्रोर तो 
सीसोदिया और यादव-वंद्य का राजपूती रक्त समाया हुआ था और दूसरी ओर 
माता की कतंव्य-परायगता, धामिकता और सच्चरित्रता से उनका हृदण और 
मस्तिष्क अनुप्राणित था। धरती में बोज पड़ चुका था, उसे केवल अंकुरित 
करने की आवश्यकता थी । 
द्ाहजी थे तो बड़े वीर, लेकिन वह कहीं जनकर नहीं रहे | वह एक साधा- 
रण जागीरदार थे । लेकिन इसके साथ ही वह महत्त्वाकाँक्षी भी थे । उन दिनों 
अहमदनगर ओऔ॥ओर बीजापुर के बीच काफी नोंक-भोंक रहतो थी। शाहजी कभी 
अहमदनगर का साथ देते थे और कभी बीजापुर का । उन्होंने मुग़लों का भी साथ 
दिया था। अन्त में खवास खाँ के मंत्रित्व-काल में उन्होंने बीजापुर की सेवा करना 
आरंभ ( १६३२ ई० ) किया । वह एक सेनाध्यक्ष के पद पर नियुक्त 
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किये गये । ऐसी स्थिति में शिवाजी की शिक्षा-दीक्षा का पूरा भार उनकी माता 
जीजावाई पर आ पड़ा। जीजाबाई विद॒पी महिला थीं और अपने पति की 
भाँति महत््वाकाश्षिगी भी थी। शाहजी अपनी ढुलमुल नीति के कारण अपनी 
महत्तकाँज्ञा पुरी न कर सके , लेकिन जीजाबाई ने अपने स्वप्न को 
चरितार्थ करने के लिए अपने पुत्र शिवाजी को तेयार किया । उन्होंने बचपन से ही 
शिवाजी को रामायण, महाभारत और राजपृत-वीरों की कहानियाँ सुना-सुतरा 
कर उन्हें साहसी, निर्भक, वीर और धमंपरायण बना दिया। उन्होंने ही 
शित्ाजी को भवानी का अनन्य भक्त बनाया और शिवाजी ने उसकी पाषाण प्रतिमा 
को अपनी तलवार-द्वारा जीवित कर दिया । 
उन दिनों अन्चऋर-शस्त्र की दिक्षा देनेवालों में गुरु दादा कोणदेव सर्वाधिक 
प्रसिद्ध थे । माता जीजाबाई ने शिवाजी को उन्हीं के सुपुर्द कर दिया | दादा कोण 
देव ने थोड़े ही समय में शिवाजी को कुझ्ती-लड़ना, घोड़े की सवारी करना, अस्त- 
दन्म्र का प्रयोग करना, सेना का संगठन करता और छापामार युद्ध करना सिखा 
दिया । इसके साथ-साथ उन्होंने शिवाजी को राजनीति तथा शासन की बारीकियों 
का भी पाठ पढ़ाया और व्यावहारिक जीवन की शिक्षा दी । वह स्वयं ब्राह्मण थे । 
उनमें हिन्दृत्व की भावनाएँ कूट-कूट कर भरी हुई थीं। इसलिए उन्होंने उन 
भावनाओं से शिवाजी के हृदय का भी झुंगार किया। शिवाजी प्रतिभा-संपन्न 
वालक थे | वह बहुत पढ़े-लिखे तो नहीं थे, लेकिन फिर भी उनकी बुद्धि तीत्र 
थी। दादा कोणदेव उन्हें जो शिक्षा देते थे उसे वह तुरत्त अपने जीवन का 
अंग बना लेते थे। उनके इस ग्रुण पर मुग्ध होकर हो गुरु दादा कोणदेव ने 
अपना सारा ज्ञान दिवाजी के व्यक्तित्व में उतार दिया था। इस शिक्षा के फल- 
स्वरूप दिवाजी के व्यक्तित्व में आत्म-विश्वास, साहस, वीरता आदि गुणों के 
साथा-साथ धामिक भावना का भी विकास हुआ ओर उन्होंने भारतीय संस्कृति के 
पुनरुद्धार का व्रत लिया । 
शिवाजी ग्रपने समय की उपज थे | उनका समय अनीति, अशांति, अत्याचार 
और अन्याय का समय था। चारों शोर प्रजा सामन्तों के अत्याचारों से कराह 
रही थी। हिन्दुओं की दशा सब से अधिक गयी-बीती थीं। एक ओर वे अपनी 
पारस्परिक फूट के शिकार हो रहे थे, दसरी ओर विधर्मी उनकी धामिक भावनाओं 
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पर गहरी चोट कर रहे थे । उनकी आर्थिक दशा भी अत्यन्त शोचनीय थी। उत्तरी 
भारत में मुग़ल-सम्राट गाहजहाँ ( १६२७-५८ ई० ) का शासन था और दक्षिण 
भारत में उसका पुत्र औरंगजेब उसकी ओर से शासन कर रहा था | औरंगजेव 
की शासन-तीति अत्यन्त पक्षपातपूर्ण थी। वह हिन्दुओं का ही नहीं,शिया-मुसलमानों 
का भी घोर विरोधी था । दक्षिण की कई इस्लामी-सल्तनतें शिया सल्तनतें थीं । 
औरंगजेब उन्हें फूटी श्राँखों भी देखना पसंद नहीं करता था। वह उन्हें अपने 
ग्रधिकार में लाना चाहता था। बहमनी-साम्राज्य के विधटन के पदचात्‌ 
(१५१८ ई०) अहमदनगर, बीजापुर, बीदर, बरार और गोलकुंडा नाम की जो 
पाँच सल्तनतें स्थापित हुई थीं वे भी आपस में लड़ती रहती थी। ऐसे श्रज्ञांत 
वातावरण में शिवाजी को उठने, उभरने और अपनी शक्ति को बढ़ाने का पूर्ण 
अवसर मिला । 

शिवाजी अत्यन्त दूरदर्शी थे। वह फूंक-फुंक कर अपना कदम उठाते ये । 
उनके जीवन का मार्ग अत्यन्त कंदकाकीर्ण था। उन्हें एक ओर दक्षिण के 
सुल्तानों से मोरचा लेना था और दूसरी ओर मुग़ल-सेना के झ्ाक्रमणों से अपनी 
रक्षा करनी थी । इसलिए युद्ध की ढुंदुभी बजाने के पूर्व उन्होंने अपने वातावरण 
का गंभीर अध्ययन किया । उनकी पर्यवेक्षण-शक्ति बड़ी तीज थी | उन्होंने अपने 
पिता के साथ्‌ दक्षिण के मुख्य-मुख्य स्थानों का भ्रमण किया। इसके अ्रतिरिक्त 
उन्होंने बीजापुर के दरबार, उसकी सेना और उस सेना की युद्ध-प्रणाली का भी 
ज्ञान प्राप्त किया । इससे उन्हें यह ज्ञात हुआ कि दक्षिण के सुल्तानों से प्रत्यक्ष युद्ध 
करने में उन्हें सफलता नहीं मिल सकती | इसलिए उन्होंने छापामार ग्रद्ध की 
प्रणाली अपनायी । इसके लिए उन्होंने पश्चिमी घाट के निवासी मावली जाति के 
लोगों का संगठन किया और उनकी सहायता से उन्होंने आस-पास लूट-मार आरंभ 
कर दी । इस प्रकार सिंहगढ़-दुर्ग (१६४४ ई०), तोर्ण-दुर्ग (१६४६ ई०), रोहिन्दा- 
दुर्ग आदि कई दुर्ग उतके हाथ झा गये । ह 

उस समय शिवाजी की अवस्था केवल १५-१६ वर्ष की थी । दादा कोणदेव 
उनकी गति-विधि पर नियंत्रण रखते थे । वह यह नहीं चाहते थे कि शिवाजी 
प्रपनी अल्यावस्था में ही सबसे युद्ध छेड़कर अपने लिए संकट का आवाहव करें । 
इसलिए जबतक वह जीवित रहे, शिवाजी ने अपनी गति-विधि पर नियंत्रण रखा । 
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किन्तु उनकी मृत्यु / १६४७ ई० ) के वाद शिवाजी स्वतंत्र हो गये। पिता 
वी जागीर पर भी उनका अधिकार हो गया। इससे उनकी शक्ति बढ़ गयी । 
प्रयती स्थिति को सुदृद्ध करने के लिए उन्होंने रायगढ़ को अ्रपना दुर्ग वना लिया । 
अपने माता-निता की भाँति शिवाजी भी महत्त्वाकाँक्षी थे। आरंभ में कई 
दर्गो पर विजय प्राप्त करने से उनका उत्साह बराबर बढ़ता गया और फिर वीजापुर 
उनकी ठन गयी। उस समय बीजापुर का सुल्तान मुहस्मद आदिलशाह (१६२७- 
५६ ई० ) था। उसके ज्ञासन-काल में शिवाजी ने पुरन्दर के दुर्ग पर अधिकार 
कर लिया। इसके कुछ दिन बाद ही बीजापुर के सुल्तान ने दरबारी-सम्यता 
का उल्लंधन करने के अपराध में दशाहजी को बंदी बना ( १६४८ ई० ) 
लिया और उनकी जागीर छीन ली। यह देखकर शिवाजाजी ने बीजापुर के 
विरुद्ध मृुगलों की सहायता करने की धमको दी। बीजापुर के सुल्तान धमकी में 
आं गये और उत्होंने शाहजी को मुक्त कर दिया । 
पपने विता के कहने से शिवाजी कुछ दितों तक शांत रहे और ,अपनी शक्ति 
बढ़ाने में लगे रहे । इल्हीं दिनों समये गुरु रामदास से उनको भेंट हुई । गुरु राम 
दास से शिवाजी को नई स्फूरति मिली । शिवाजी ने उनको सलाह से अपनी सेना का 
संगठन किया और १६५६ ई० में मुहम्मर आदिलशाह की मृत्यु होने पर उन्होंने 
जावली (१६५६ ई०) और कोतकत (१६५७ ई०) को अपने अधिकार में कर 
लिया । इससे उनकी शक्ति अभ्रघिक बढ़ गयी । उस समय शाहजहाँ के पुत्र औरंगजेब 
दक्षिण के सूबेदार थे। बीजापुर के तत्कालीन सुल्तान भ्रली आदिलशाह द्वितीय 
( १६५६-७२ ई० ) के साथ उनका युद्ध हुआ और अन्त में समझौता होगया । 
इसी समय औरंगजेब को शाउजहाँ की बीमारी की सूचना मिली और वह अपने 
घरेलू झगड़ों में फेस गया | इस प्रकार शिवाजी के लिए मैदान साफ हो गया । 
अवसर पाकर उन्होंने प्रतापगढ़ में अपना एक सुदृढ़ दुर्ग बनाया और उसमें उन्होंने 
अपनी" इष्टदेवी भवानी की स्थापना की । 
शिवाजी की बढ़ती हुई शक्ति से बीजापुर के सुल्तान भयभीत रहते ये । 
उल्तान भुहम्भद आदिलशाह मर ( ११ नवम्बर, १६५६ ई० ) चुका था और 
उसका अल्पवयस्क पुत्र अली आदिलदाह सुल्तान था। उसकी माँ बड़ी साहबा 
शासन-कार्य चलाती थीं। इसलिए उन्होंने अपने सेनापति भ्रफ़ज्नल खाँ के नेतत्व में 
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शिवाजी को पकड़ने के लिए एक सेना भेजी । अ्रफञ्नल खाँ भूतपूर्व सुल्तान मुहम्भद 
आदिलशाह का अवेध-पुत्र था। उसकी माँ बावचिन थी। लेकिन वह बीजापुर के 
चुने हुए वीरों में से था। छल-कपट में भी वह उस्ताद था। उस समय शिवाजी 
वाई के निकट अपने संगठन-कार्य में लगे हुए थे | अ्फ़जल खाँ ने अपने १२ हजार 
सेनिकों के साथ वाई की ओर प्रस्थान (सितम्बर, १६५६ ई०) किया । यह सूचना 
पाकर शिवाजी प्रतापगढ़ चले गये । प्रतापगढ़ में युद्ध संभव नहीं था। इसलिए 
अफ़जल खाँ ने कृष्णजी भास्कर को श्रपना दूत बनाकर भेजा ग्रौर शिवजीस एकांत 
में मिलने की इच्छ प्रकट की । शिवाजी ने क्ृष्णजी भास्कार की जूब आदभ गत 
की ओर उन्हें अपनी ओर मिलाकर अ्रफज्जनल खाँ के वास्तविक उद्देश्य का पता 
लगा लिया । प्रतापगढ़ के दुर्ग के नीचे एक काफी बड़ा चबृतरा बनाया गया । 
प्रपनी सुरक्षा के लिए शिवाजी ने अपने विश्वस्त सेनिकों को एक भाड़ी में छिपा 
दिया और स्वयं वस्त्रों के नीचे लोहे का कवच धारण कर हाथ में बचनखा दवा 
लिया । इस प्रकार सुसज्जित होकर शिवाजी ने अ्रक़जल खाँ से उस दव-निर्मित 
चबूतरे पर भेंट की और उनके वार को रोक कर अपने बघलखे से उसके जोवन 
का अन्त कर दिया । 
अफजल खरा की मृत्यु से बीजापुए में खलबली मच गयी । इसी बीच शिवाजी 
ने पन्‍्हाला तक का दक्षिणी प्रदेश अपने अभ्रधिकार में कर लिया। बीजापुर के 
सुल्तान ने शिवाजी का सामना करने के लिए एक सेता भेजी, किन्तु वह हार 
गयी । बीजापुर की एक दूसरी सेना ने पन्हाला घेर (१६६० इईं०) लिया। पन्हाला 
में शिवाजी पड़ाव डाले हुए पड़े थे | ऐसी स्थिति में उनके सेनापति बाजीखप्रशु ने 
€ घंटे तक सो मवालियों को साथ लेकर सेना का सामना किया । इसी बीच शिवा- 
जी शत्रुओं के घेरे से ठिकलकर वेटालगढद़ चले गये। स्वामि-भक्त बाजीप्रश्चु ने अपनी 
जान देकर वीर-गति प्राप्त की। अन्त में शाहजी ने हस्तक्षेप कर दोनों दलों के 


बीच संधि करा दी । इसके फलस्वरूप घुग़लों के विरुद्ध शिवाजी ने बीजापुर की 
सहायता की और उसे मुग़लों के अधिकार में जाने से बचा लिया। उस समय ओर रज्जेब 


मुगल-सम्राट था । उसने शिवाजी का दमन करने का निरचय किया । इस काये के 
“ लिए १६६१ ई० में उसने अपने मामा शाइस्ता ख्नाँ को भेजा | दाइस्ता खाँ ने 
' पृना लेकर शिवाजी के पूरे राज्य को रौंद डाला, पर शिवाजी ने भ्रपता साहस नहीं 
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दोडा। वह दो वर्ष तक मुग़ल-सेना का सामान करते रहे। अन्त .में ५ अप्रेल, 
१६६३ ई० की रात को वेश बदलकर शिवाजी ने पूना के दुर्ग में प्रवेश किया और 
गाहइस्ता खा पर छापा मारा | गाइस्ता खाँ अपनो प्राण-रक्षा के लिए खिड़की 
से भाग गया। भागते समय शिवाजी की तलवार के वार से उसके हाथ की 
उंगली कट गयी । इसके बाद मरहठे मुगल-सेना पर टूट पड़े । मुगल-सेना परा- - 
जित हो गयी । अवसर मिलने पर शिवाजी ते सूरत नगर घेर लिया (१६६४ ई०) 
और उसे खूब लूटा । इस लूट में शिवाजी को पर्याप्त धत मिला । 

शाइस्ता खाँ की पराजय से और सूरत की लूट का समाचार सुनकर औरज्भ- 
जेब चिंतित हो उठा । उसने १६६४ ई० में राजा जयसिंह को शिवाजी का 
दमन करने के लिए भेजा। शिवाजी ने परिस्थिति देखकर जयसिह से संधि- 
करली और मग़ल-दरवार में उपस्थित होना स्वीकार कर लिया | अपने बचन : 
के अनुसार वह अपने पुत्र जंभाजी के साथ आगरा गये । आगरा में उनका अपमान 
हुआ। वह अपने पुत्र के साथ बन्दी बना लिये गये। क्रोध करने का वह अवसर 
नहीं था | इसलिए उन्होंने चुपचाप भ्रपमान सहन कर लिया और एक दिन वह 
मिठाई की टोकरी में बैठकर वहाँ से निकल भागे। साधु के वेश में वह प्रयाग 
काशी, गया, पुरी और गोंडवाना होते हुए दिसम्बर, १६६६ ई० में अपने देश जः 
पहुँचे । उनके पहुँचने से महाराष्ट्र में एक नई जान आ गयी । अन्त में उनकी 
अपराजेय जक्ति देखकर जसवन्त सिंह के कहने से औरजुजेब ने उन्हें “राजा 
( १६६८ ई० ) की उपाधि दे दी। पर शिवाजी चुपचाप नहीं बैठे । उन्होंने 
अपनो सेना का संगठत किया और मुग़लों से लोहा लिया । उन्होंने १६७० ई० 
में सूरत को दूसरी बार लूटा और खानदेश तथा बगलाना ( १६७१ ई० ) पर 
प्रधिकार कर लिया। १६७२ ई० में उन्होंने तीसरी बार सूरत को लूटा 
तथा हुबली और बेदनुर तक का प्रान्त अपने हाथ में कर लिया | इस प्रकार उनके 
राज्य को सीमा उत्तर में सूरत तक, दक्षिण में हुवली और बेदनूर तक तथा पूर्व 
मे बरार तक फल गयी। दक्षिण में उनका सामना करनेवाला कोई न रह गया । 

१६७४ ३० में रामगढ़ में शिवाजी का राज्याभिपेक हुआ । इस अ्रवसर 


पर उन्होंने छत्रपति', बाह्मण-प्रतिपाल” और महाराज” की उपाधियाँ धारण 
की। इसके बाद भी उन्होंने अपनी सीमा का विस्तार किया। कर्नाटक मेसर 


क्षत्रपति शिवाजीं श्रे्‌ 


तथा वंजऊर के अ्रधिकांधश और मद्रास के कई स्थान उनके राज्य में सम्मिलित 
ओ। १६७८ ई० में कर्वाटकर्विजय करके वह रामगढ़ आये। उस समय 
सुगलों से उनका युद्ध हो रहा था। इसी बोच २३ मा, सन्‌ १६८० ई० को वह 
बीमार पड़े और ४ अप्रेंल, सन्‌ १६८० ई० का वह इस ससार से उठ नये । 
शिवाजी भारतीय इतिहास के एक अमूल्य रत्त थे। तलवार का फंकार के 
बीच उनका जन्म हुआ ओर तलवार की भंकार के बीच ही उन्होंने अपनी जोवन- 
लील समाप्त की । जिस दिन से उन्होंने माता जोजाबाई को गाद छोड़ी उस दिन 
से उन्होंने विश्ञाम नहीं किया । वह अपना थुन के पक्के ओर अपने निश्चय के 
सच्चे साधक थे । सारे दिन ग्रोर सारो रात वह घाड़े पर बेठे रह जाते थे, लेकित 
'थकने का नाम नही लेते थे। अपनी शक्ति आर अपना याग्यता पर उन्ह पुरा 
'विश्वास था और वह अवसर देखकर अपनी नीति का निरचय करते थे । उनमें 
'घेयें और संतोष की अत्यधिक मात्र थी। संकटायन्न परिस्थितियों में पड़कर भी 
'वह कभी घबराते नहीं थे। वह धर्म-भीरु थे । अपने धर्म ओर अपनी संस्छात के 
“कट्टर समर्थक होते हुए भो वह अच्य धर्मों के प्रति उदार और सहिष्णु थे । क्रुरात 
का वह उतना हो आदर करते थे जितना रामायण का । नारी-जाति के प्रति उनके 
अत्यन्त उच्च विचार थे और वह पर-ल्ली का श्रपनी माता समझते थे । बोजापुर 
'के सूबेदार को पुत्र-वध गौहरबानू के साथ उन्होने जैसा व्यवहार किया उसको 
मिसाल संसार के इतिहास में नहीं मिलेगी। लेकिन इन गुणों के साथ ही वह 
छुल-कपट में भी कुशल थे । छल-कपट का प्रयोग वह आत्म-रक्षा के लिए करते थे । 
अपने व्यवहार में वह अत्यन्त स्पष्ट और खरे थे। उनके समान स्पष्ट, खरा, 
श्र्म-भोरु, त्यागी आर सच्चा जन-वायक उस समय भारत में कोई नही था । 
शिवाजी के व्यक्तित्व पर तीन व्यक्तियों का अमिट प्रभाव था--उनको 
माता जीजाबाई का, उनके शिक्षक दादा कोणदेव का ओर उनके धर्म-गुद राम- 
दास का। माता जीजाबाई ने उनके बचयन का नई-नई भावनाओं से श्रृंगार 
किया था, दादा कोणदेव ने उनकी किशोरावस्था में उन भावनाओं को वीरता के 
साँचे में ढाला था और राष्ट्र-गुरु रामदास ने वीरवा के साँचे में ढले हुए उन भावों 
को राष्ट्रीयता] और धामिकता की खराद पर चढ़ाकर चमका दिया था । शिवाजी 
के व्यक्तित्व में जो गण थे वे इन्हीं तीनों की देन थे । लड़ाई-फंगड़ो में दिन-रात 
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व्यस्त रहते हुए भी विवाजी नियमयूवंक पूजा-पाठ ओर साधु-संतों की सेवा 
करते थे। संत तुकाराम के ग्रभंगों से वह बहुत प्रभावित थे । उन्होंने आठ विवाह 
किये, पर उन्होंने कभी भी विलास को अपने जोवन का ध्येय नहीं बनाया ! 
चरित्र की निष्ठा पर वह बहुत बल देते थे। अपने अनुयायियों पर वह विश्वास 
करते थे और उनके साथ वह भाई का-सा व्यवहार करते थे । यही कारण है 
कि उनके प्रति किसी ने कभी विश्वासघात नहीं किया। वह निर्भीक सेनिक, साहसी 
सेनापति, कुशल जन-तायक, न्‍्यायी शासक, दयालु प्रजा-पालक, दीन-दुखियों के 
रक्षक, आयं-संस्कृति के पोषक और अपने देश के हित-चितक थे । इसीलिए आज 
भी भारत के निवासी उनका नाम सुनते ही उनके प्रति आदर और श्रद्धा की 
भावना से भर उठते हैं और उनके पावन व्यक्तित्व से प्रेरणा प्रहण कर अपने देश 
ग्जौर धर्म की रक्षा के लिए तत्पर रहते हैं ! 


अहल्यावाई 


अठारहवीं शताब्दी की बात है। मरहठों की सेना औरदड्भावाद के एक साधा- 

रण गाँव के बाहर, मैदान में, पड़ी हुई थी और उसे देखने के लिए बालक- 
बालिकाओं की भीड़ लगी हुई थी । सहसा, उस 

भोड़ को चौरतों हुई, नो वर्ष की एक बालिका 

आगे बढ़ी और सेनापति के सामने जाकर खड़ी 

हो गयी । सेनापति ने उसे नीचे से ऊपर तक 

देखा । वह अधिक सुन्दर नथी। रूप-रज्भ 
साँवला था, वज्त ग्रामीण थे, परन्तु उसके प्रद्मस्त 

? ललाट और मुख-मण्डल पर विचित्र आभा खेल 
रही थी। सेनापति ने उसे एक बार फिर देखा 

और अपनी गोद में लेकर बड़े प्रेम से पूछा--- 





क्या चाहती हो बेटी ? 


इस प्रश्न से बालिका भयभीत नही हुई। मुसकराते हुए बोली-- 
तुम्हें देखने आयी हूँ ।” 
मुझे 92 
हाँ, तुम्हें ! में तुम्हारा नाम जानती हूँ ?” 
अच्छा, बताओ में कौन हूँ ?” 
'मल्हारराव होलकर । मेंने अपने पिता से तुम्हारा नाम सुना है ।' 
तुम्हारे पिता का क्या नाम है ?! 
'श्री मनकोजी शिंदे ।” 
बह कहाँ रहते हैं ?' 
इसी गाँव में । इसका नाम चोंट है ।! 
और तुम्हारा क्या नाम है ?! 
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अहल्या । 

तुम मेरें पुत्र से विवाह करोगी ?” 

बालिका इस प्रश्न का उत्तर न दे सकी । वह लज्जित हो गयी और भागकर 
फिर बालिकाओं की टोली में मिल गयी; परल्तु मल्हारराव के हृदय पर उसने 
अपने भोलेपन की जो छाप लगा दी वह अमिट रहो । 

मतकोजी शिदे बीइ-तालुका के एक साधारण किसान थे । चोंट में उनका 
घर था । उसी के आस-पास उनके खेत थे। खेती ही उनकी जीविका का मुख्य 
साधन था, परन्तु मरहठों में उनका बहुत सम्मान था। वह सिंधिया के वंशज 
थे। कहा जाता है कि विवाह के पश्चात्‌ बहुत दिनों तक उनके कोई सन्तान 
उत्पन्न नहीं हुई । इससे उन्हें बड़ी चित्ता हुईं। अन्त में एक दिन वह भी आया 
जब उनके घर में एक कन्या ने जन्म ( १७२३ ई०) लिया । इससे उन्हें बड़ी 
प्रसन्नता हुई है ओर उन्होंने गौतम ऋषि की पत्नी अहल्या के नाम पर उनका 
नाम अहल्यावाई रखा । 


उस समय महाराष्ट्र में शिक्षा का अधिक प्रचार नहीं था। लोग पढ़ता-लिखना 
व्यर्थ की वात समभते थे। इसलिए अहल्याबाई को उच्चकोटि की शिक्षा न मिल 
सकी । उन्होंने एक सदाचाराी ब्राह्मण से कुछ पढ़ना-लिखना सीखा । प्रतिभा- 
सम्पन्न होने के कारण उन्होंने थोड़े ही दिनों में हिन्दू-धर्म सम्बन्धी मुख्य ग्रन्थों का 
अच्छी तरह अध्ययन कर लिया । इसका उनके जीवन पर बड़ा गहरा प्रभाव 
पड़ा । वह वाल्यावस्था से ही पाप और पुण्य में भेद समभने लगीं और उसी के 
अनुसार उन्होंने अपना जीवन बनाना आरम्भ कर दिया। इस छोटी अवस्था में 
भी जबतक वह ईश्वर-पूृजनत और पुराण-श्रवण न कर लेती थीं, तबतक वह 
भोजन नहीं करती थीं | ऐसी थी उनकी घर्म-परायणता ! ऐसा था उनका ईदवर 
के प्रति प्रेम ! उनका स्वभाव अत्यन्त कोमल था। दीन-दुखियों की दशा देखकर 
उनका हृदय द्रवित हो जाता था | 

अहल्या सावले रज्ध की साधारण बालिका थीं। उनका डोल-डौल मध्यम 
श्रेणी का था, परन्तु उनकी तेजस्वी और बड़ी-बड़ी आ्राँखों में विचित्र ग्राकर्षण 
था । उनका प्रशस्त ललाट, उनकी काली और घनी भृकरुटि, उनकी लम्बी नासिका 
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और गोल-मुख जे उनके चारित्र की नहानता और झुणों की 
होती थी । 


अहल्या साधारण किसान-बालिहा थी | गाँव के प्राकृतिक वातावरण 
उनका पालन-पाषण हुआ था । इसलिए उनके जोवन में सादगी और स्वाभावकता 
थी। वह सुन्दर न होते हुए भी अत्बच्त सुन्दर थी, साधारण होते हुए भी असाधा- 
रण थों । कठिन परिश्रम से उनका शरीर निखर आया था। € वपं की अवस्था 
ही में वह चौदह वर्ष की जान पड़ती थी। उस समय वाल-विवाह का प्रचलन 
था। इसलिए मनकोजी शिदे को चिन्ता हुई अहल्या के लिए वर की । बड़ी दौ इ- 
ध्रूप की गयी, परन्तु उसके योग्य कोई वर नही मिला। संयोद की दगद, इसो समय 
अल्हारराव होलकर भी अपने पुत्र खंडेराव के लिए सुयोग्य कन्या की खोज में थे । 
एक दिन उन्होंने किसी युद्ध से लौटकर अहल्यावाई के गाँव के बाहर एक मैदान 
में पड़ाव डाल दिया । सौभाग्यवश अहल्यावाई से उनकी अचानक भेंट हो गयी । 
वह उनके गुणों पर मुग्ध हो गये । वह उनसे खंडेराव का विवाह करने के लिए 
तैयार हो गये । उन्होंने अहल्याबाई के पिता से मिलकर अपनो इच्छा प्रकट 
की । मनकोजी शिदे ने घर-वेठे अ्रपनी मुराद पूरी होते देखकर यह संवन्ध स्वीकार 
कर लिया । इस प्रकार, १७३४५ ई० में, अ्रहल्याबाई का विवाह खडेराव के साथ हो 
गया । 

अहल्याबाई बालिका से वधू बन गयीं और अपने कोंपड़े स निकलकर इन्दौर 
के राज-भवन में पहुँचीं। यद्यपि इस समय उनके जीवन में महान परिवर्दंत उप- 
स्थिति हो गया था, तथापि जिन सदुगुणों के आधार पर उन्होने इतना वैभव 
अरजन किया था, उनको त्यागना उन्होने उचित नही समका। एक राजा की पुत्र-वच्ृ 
होने पर भी उनमें वही धामिकता और स्वभाव की वही कोमलता बनी रही । 
उनके इन गुणों के कारण भल्हारराव होलकर उनको अपने पुत्र से भी अधिक 
प्यार करते थे और मल्हारराव की पत्नी गौतमाबाई उनकी सेबा-टहल तथा 
घर-गृहस्थी के काम से अत्यन्त प्रसन्न रहा करती थी । खंडेराव का स्वाभाव बहुत 
उग्र और हठी था। वह अपव्ययी भी थे। लेकिन अहल्याबाई से वह भी प्रसन्न 
रहते थे । इस प्रकार अहल्याबाई ने थोड़े हो दितो में सब के हृदय पर अपने 
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सदृययों को छाप लगा दी । वह सब की प्रेम-पात्री बस गयी। कालांतर में देपाल- 
पूर स्थान पर 2३४४ ई०७ में उतके गर्भ से एक पुत्र-रत्त उत्स्त हुआ । इस नव- 

लय का नाम माउ्दीराव रखा गया। इसके तीन वर्ष परचातू १७४८ इ० में 
एक कन्या भी उतलनन्‍्न हुई। इसका नाम सुक्तावाई रखा गया। 

मल्हारराव पौत्र और पौत्री पाकर बड़े प्रसन्न हुए, परन्तु दुर्देव से यह न 
देखः ग्या। १७५४ ई० में खंडेराव सूरजमल जाट से युद्ध करते हुए डेग में 
मारे गये । इस दूर्घटना से मल्हाराव को बड़ा दुःख हुआ। जब अहल्याबाई को 

यहु हृदय-विदारक समाचार मिला, तब वह उस समय की प्रथा के अनुसार सती 

होने के लिए तैयार हुईं, परन्तु मल्हारराव के अधिक आग्रह करने और समकाने- 
बुझाने पर उन्होंने ग्रपता विचार त्याग दिया । मल्हारराव वृद्ध हो गये थे । पुत्र- 
वियोग ने उनको कमर ओर भी तोड़ दी थी। अतएव उनके लिए राज्य-भार 
संभालना कठिन हो रहा था। मालीराव अभी नासमझे बच्चा था। इन सब 
बातों का विचार कर मल्हारराव ने शासन का कुल भार अहल्याबाई के हाथों में 
दे दिया और अलग हो गये । 

अह्त्यावाई प्रबन्ध-कार्य में बड़ी चतुर थी। वह वापिक कर लेती थीं, आय- 
व्यय का लेखा देखती थीं और उसकी जाँच करती थीं। वह स्वयं प्रत्येक कार्य की 
देख-रेख रखतो थी और प्रजा के सुख के लिए अपने सुख का त्याग करने के लिए 
स्देव तत्वर रहती थीं । प्रजा भी उनके शासन से बहुत संतुष्ट और प्रसन्न थी । 
वह अहल्यावाई को देवा समझती थीं और उनके गुणा पर सुग्ध थी । मल्हारराव 
अपनी पुत्र-वत् को ऐसा योग्यता पर बड़े प्रसन्न रहते थे । परल्तु दुर्देव से यह भी 
ने देखा गया | वह भी अधिक दिनों तक जीवित न रह सके। १७६४ ई० में 
खालियर-राज्य के निकट, झ्रालमपुर में, वह अचानक बीमार पड़े और देखते हो 
देखते चल बसे । तुकोजी ने उनके शरीर का अन्तिम संस्कार किया । अहल्याबाई 
ने उनके स्मरणार्थ अधिक द्रव्य व्यय करके उस स्थान पर एक छतरी बनवा दी 
और उन्ही के नाम पर एक गाँव बसा दिया। यह गाँव ग्वालियर से ४० मील 
दुर मु न्हरूगंज के नाम से ग्रबतक प्रसिद्ध है 

मल्हारराव होलकर की' मृत्यु के उपरान्त उनका पौत्र माल्हीराव इन्दौर की 
गद्ठी पर बेठा । वह बड़ा चरित्रहीन था और अपना समय भोग-विलास में व्यतीत 
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करता था । माता की धामिकता उसे बिलकुल नापसन्द थी | इतिहास-लेखकों का 
कहना है कि उसकी माता निर्ध॑न ब्राह्मणो को जो वच्ल दान में देती थी, उसमें 
वह विषले जन्‍्तु, सर्प-विच्छू इत्यादि छिपा दिया करता था और जब वे उन्हें काटते 
थे तब वह उतना ही प्रसन्‍त होता था जितना उसकी माता दुखी होती थी । 
मल्हीराव के इस दुव्यंवहार से अहल्याबाई का चित्त उसकी और से फठ-स। गया 
था, परल्तु पुत्र पुत्र ही है। वह कितना ही दुराचारी क्यों न हो, माता का रनेह- 
मय अन्तः:करण उसे भुलाने की ही चेप्टा करता है। मालीराव के नौ महीने के 
शासन-काल में अहल्याबाई सुख से नहीं सो सकीं। विलासपूर्ण जीवन नें 
मल्हीराव का अन्त कर (१७६६ ई०) दिया । इस प्रकार दुर्देव ने अहल्याबाई के 
हाथ के सहारे की यह अच्तिम लकड़ी भी छीन ली। अ्रव इस संसार में उन्हें 
सान्‍्त्वता देनेवाली केवल उनकी पुत्री रह गयी । 

मल्हीराव की मृत्यु के पदचात्‌ पृष्यशीला अहल्यावाई ने शासन-प्रवन्ध का 
सारा काय अपने हाथ में ले लिया । उस समय गंगाधर यशवन्त इन्दौर के दीवान 
ये | वह बड़े छली और विश्वासघाती थे । उन्होंने अहल्यावाई को हटाकर अपनी 
प्रभुता जमाने के लिए एक चाल सोची । अहल्याबाई बड़ी चतुर थीं। वह गंगाधर 
यशवन्त का भाव ताड़ गयीं । इसलिए उन्होंने अपने झ्रागे उनकी एक भी न चलने 
दी । इससे गद्धाधर यशवन्त असंतुष्ट हो गये । उन्होंने माधवराव प्रथम पेशवा के 
चाचा रघुनाथराव को पूनता से इन्दौर पर आक्रयण करने के लिए आमंत्रित किया 
ग्रौर अपनी सम्पूर्ण सहायता का वचन दिया। लालची राघोवा इन्दौर पर पहले ही 
से दाँत लगाये हुए था । इसलिए गद्भाधघर यश्ववन्त का निमंत्रण पाकर वह अत्यन्त 
प्रसन्‍त हो गया ओर आक्रमण की तेयारी करने लगा । जिस समय अहल्याबाई को 
यह सूचना मिली उस समय उन्होंने भोसले, गायकवाड़ आदि मराठे-माण्डलीक नर- 
पतियों से सहायता की याचना की । सब लोग धरमंपरायण विधवा की रक्षा के लिए 
तैयार हो गये । बड़ौदा के गायकवाड़ ने एक सेना भेज दी ओर जन्‍्हुजी भोसला 
स्वयं सेना लेकर होगज्जाबाइ से चल पड़े । तुकोजीराव सेनापति बना दिया गया 
ग्रौर सेना तैयार करने की आज्ञा दे दी गयी। इस प्रकार थोड़े हो समय में युद्ध की 
सारी तेयारी हो गयी । ऐसे अवसर पर अहल्याबाई ने पेशवा माधवराव तथा उनकी 
धर्म-पत्नी रामबाई को एक अत्यन्त करछणाजनक पत्र लिखा । इस पत्र का सामयिक 
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प्रभाव पड़ा । माधवराव ने राघोवा के विरुद्ध अपनी सम्मति प्रकट की । इससे 
अ्रहल्यावाई का साहस और भी बढ़ गया । 
राघरोवा ने श्रहल्यावाई को अबतक अबला के रूप में ही देखा था । वह यह 
नहीं जानता था कि अन्तःपुर की कुल-वधू इतने शीघ्र सेना का सद्भठन कर सकती 
है । उसे आइचय हआ उनके साहस पर, उनकी बुद्धि पर, उनकी दासन-पदुता 
पर, परन्तु अब साचने का समय नही था । दोनों ओर से युद्ध की घोषणा हो चुकी 
थी । ऐसी दछ्ा में पीछे हटना मर्यादा के विरुद्ध था। इसलिए राघोबा ने क्षिप्रा 
नदी के दक्षिण तट की ओर प्रस्थान किया | यह समाचार पाते ही तुकोजीराव 
उसी नदी के किनारे, उज्जैन के पास, एक घाटी में डट गये । दोनों ओर से 
युद्ध के नगाड़े बजने लगे । राघोबा को विश्वास था कि इन्दौर पर विजय पाना 
सहज नहीं है। उसे पेशवा माधवराव को सम्मति का भी पता चल गया था। 
इसलिए उसका साहस छूट गया । वह पालकी में बेठकर तुकोजी के पास आया 
ग्रौर दूसरे दिन उनके साथ इल्दौर गया । वहाँ उसने ब्रहल्याबाई से भेंट की । 
फलत: युद्ध वन्द हो गया । राघोबा वहाँ एक मास तक पड़ा रहा । इसके परचातु 
वह पूना लौट गया । इस प्रकार पड्यंत्रकारी गद्भाधर की समस्त कुचेष्टाएँ विफल 
हो गयीं । अहल्याबाई उनको जान ले सकती थीं, परन्तु उन्होंने ऐसा नहीं किया । 
वह उनका पुराना सेवक था । इसलिए उन्होने उनको उसी पद पर पुनः नियुक्त 
कर दिया । अहल्यावाई का यह सदृव्यवहार देखकर गंगाधर यशवन्त को इतनी 
सलानि हुईं कि उसने संन्यास ले लिया । 
अहल्यावाई बड़ी उदार थीं। वह अपनी प्रजा को अ्रपता पुत्र समझती थीं 
और दिन-रात उसके कष्ट-निवारण की चिन्ता में डूबी रहती थीं। जब संसार 
सोता था, तब वह जागती थीं । इतना करने पर भी इन्दौर-राज्य में चोर-डाकुओं 
और लुटेरों ने बड़ा उत्पात मचा रखा था। दिन-दहाड़े चोरियाँ होती थी और 
डाके पड़ते थे। अहल्याबाई ते अपनी प्रजा को इस दुःख से मुक्त करने के लिए 
कई उपाय सोचे, परन्तु सभी निष्फल हुए। अन्त में उन्होंने अ्रपने राज्य के प्रति- 
ष्ठित व्यक्तियों की एक सभा को । इस सभा में उन्होंने एक ऐसे वीर पुरुष का 
आवाहन किया जो उसकी प्रजा को दिन-दहाड़े डाका डालने वालों से मुक्त कर 
सके । इस प्रस्ताव को सुनकर, यशवन्तराव फाण्शे उठ खड़ा हुआ। अहल्याबाई 
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ने धन और सेना से उसकी सहायता की और राज्य की रक्षा एवं सुप्रवन्ध के लिए 
उसे सह विदा किया । यद्ववन्तराव ने दो ही वर्षों में राज्य को लुटेरों से मुक्त 
कर दिया । उसके इस कार्य से अहल्यावाई वड़ी प्रसन्न हुईं और उन्होंने अपनी पुत्री 
मुक्ताबाई का विवाह यशवन्तराव के साथ कर दिया । कालान्तर में मुक्ताबाई के 
गर्भ से एक पुत्र-रत्व उलन्‍्त हुआ । उसका नाम नत्योबा रखा गया। अहल्यावाई 
ने बहुत कुछ खोकर एक नाती पाया । नाती ने उनके हृदव के पुराने बाव भर 
दिये । उनके जीवन की मुर्माई फुलवारी लहलहा उठी । 

अहल्याबाई अब निश्चिन्त थीं । तुकोजी उनके प्रधान सेनापति थे। वह 
उनका बहुत विश्वास करती थीं । उन्हीं की सहायता से उन्होंने इन्दौर पर लगभग 
३० वर्ष तक बड़ी योग्यतापूर्वक शासन किया । इन्दौर का सम्पूर्ण राज्य तीन भागों 
में विभाजित कर दिया गया । पहला भाग सतपुड़ा पहाड़ी के उस पार दक्षिण 
की ओर फैला हुआ था। दूसरा भाग सतपुड़ा के उत्तर की ओर, महेइवर के 
नाम से प्रख्यात था | तीसरा भाग महेझ्वर के उत्तर में राजपूताने तक फेला हुआ 
था। इन तीनों भागों की देख-रेख वह स्वयं तुकोजी की सहाबता से करती थीं । 
कोष पर उनका निजी अ्रधिकार था । वह उसे अपनी इच्छानुसार व्यय करती थीं । 
कभी-कभी व्यय के सम्बन्ध में दोनों में वादविवाद भी हो जाताता था, परन्तु इससे 
अहल्याबाई के मन में किसी प्रकार का हेष-भाव नहीं झ्राता था । तुकोजी भी अपने 
हृदय में किसी प्रकार का मैल नहीं आने देते थे । वह श्रहल्याबाई को सदेव माते- 
इवरी कहा करते ये | सच तो यह है कि श्रहल्याबाई ने अपने पुत्र मल्हीराव को 
खोकर तुकोजी को प्राप्त किया था । 

तुकोजी ने अहल्याबाई की आज्ञा से राज्य का अच्छा प्रवन्ध किया । उन्होंने 
प्रजा की भलाई के लिए प्रत्येक उपाय से काम लिया । बाहर का कुल काम उन्हीं 
के हाथ में था। अ्रहल्याबाई भीतर का काम देखती थी। उत्तका अश्रधिक समय 
शासन-कार्य-संचालन में व्यतीत होता था । इतना हो नहीं, इन कार्यों से छुट्टी पाने 
पर वह धाभिक ग्रन्थों का अवलाकत करती थीं । वह नित्य प्रात:काल उठती थीं 
और स्वानादि के पश्चात्‌ पृजा-पाठ करती थीं । इसके बाद वह भिक्षुकों को भोजन 
कराती थीं और थोड़ी देर आराम करके राज-सभा में उपस्थित होती थीं । राज- 
सभा में वह राजमंत्रियों से सम्भाषण करतो थीं प्रौर शासन की सभी बातों का 
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उचित प्रबन्ध करती थीं। उस समय जो प्रार्थी आता था, उसकी बातों को वह 
बड़े ध्यान से सुतती थी और भरसक उसे सनन्‍्तुष्ट करतो थीं | इस प्रकार वह दिन- 
भर काम में व्यस्त रहती थी। सर्यास्त के पश्चात्‌ वह पूजा-पाठ करती थीं और 
नो बजे फिर शासन के कामों में व्यस्त हों जाती थीं । एक नारी का इतना परिश्रम 
इतना त्याग, व्यय न हुआ । इन्दौर की सूखी खेती हरी हो गयी । प्रजा शान्तमय 
जीवन व्यतीत करने लगी । देश घन-वात्य से परिपृर्ण हो गया । रिक्त राज्य-कोए 
घन-धान्य से भर गया । 


अहल्याबाई के शासन-काल में बहुत कम युद्ध हुए । वह बहुत कम सेना रखती 
थीं। उनके नाम का ऐसा प्रभाव था कि अड़ोस-पड़ोस वाले समर-लोलुप राजाझों 
को उनके राज्य पर आक्रमण करने का साहस नहीं होता था । एक बार उदयपुर 
के शासक, चत्धावत ने अपनी पराधीनता की बेड़ियों को तोड़ने के विचार से 
सन्‌ १८०० ई० में, तुकोजी की सेवा पर आक्रमण कर दिया । इस युद्ध में तुकोजी 
राव को विजय हुई और उतकी धाक उन लोगों पर खूब जम गयी । राघोबा ने 
भी इसी प्रकार एक बार धन की माँग के बहाने उन पर आक्रमण किया । अहल्या 
बाई स्वयं, अपने साथ पाँच सौ स्त्रियाँ लेकर वीर वेष धारण कर रफलक्षेत्र में जा 
डटीं । राघोवा उनका यह साहस देखकर मन-ही-मन बड़ा लज्जित हुआ और 
लोट गया। इस प्रकार उन्होंने वृद्धिजल झौर साहस से शत्रुओं को भी अच्छी 
तरह दमन किया । 

अहल्याबाई का हृदय अत्यन्त कोमल था, परन्तु श्रन्यायी को उचित दंड देने में 
वह कभी संकोच नहीं करती थीं । वह कठोरता और कोमलता दोनों से काम लेती 
थीं। अपने धर्म में उत्का अटल विश्वास था । तीथ॑स्थानों में यात्रियों की सुविधा 
के लिए उन्होंने देव-मन्दिर तथा घमंशालाएँ बनवा दी थीं। उनका अधिक धन 
इन्हीं सब कामों में व्यय होता था। सन्‌ १७६५ ई० में, उत्तर भारत के दारुण 
दुभिक्ष में उन्होंने प्रसंख्य लोगों की, अन्न और वस्त्र से, बड़ी सहायता की थी | जग- 
ज्ञायजी जानेवाली सड़क के किनारे और केदारनाथ में घमंशाला उन्हीं ने बनवाई 
थी। काशी में उन्होंने अपने नाम से गंगा नदी के किनारे एक घाट बनवाया था । 
इन पृण्य-कार्यों के अतिरिक्त, उन्होंने कई किले भी बनवाये थे । उन्होंने स्थान- 
स्थान पर कुएँ खुदवाये, सराएँ बनवायीं और सड़क के किनारे-किनारे वृक्ष 
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लगवाये थे। इन समस्त पृण्य-कार्यो से उनका नाम अमर हो गया, परन्तु सानमसिक 
दु ख से उन्हें छुटकारा नही मिला । 

अहल्यावाई के अन्तिम दिन बड़ों बुरी तरह बीते। यह पहले लिखा जा 
चुका है कि नत्थोबा उनका नाती था । वह बच्चा होनह्ाार बालक था । दीस वर्ष 
की आयु भोगने पर एक दिन श्ीत-ज्वर ने उसका प्राणान्त कर दिया । उसकी 
मृत्यु से यशवन्तराव के हृदय पर इतनों चोट लगी कि वह भी एक वर्ष बाद, 
सन्‌ १७९१ ई० में, काल की गोद में सो गये | मुक्ताबाई पति-वियोग सहन न कर 
सकी । वह सती होने के लिए तैयार हुई । अहल्याबाई ने उसे बहुत समझाया, 
अपने वेधव्य जीवत की कहानी सुनाई, अपने सुनेषन की याद दिलाई; परन्तु 
मुक्ताबाई के हृदय पर उसकी बातों का कोई प्रभाव नहीं पड़ा । अन्त में, वह सती 
हो गयी । इस प्रकार एक-एक कर सभी आत्मीय जन उनसे विदा हो गये । 
वह संसार में अ्रकेली रह गयीं। जीवन का यह सूनापन उन्हें अखर रहा था । 
वह धामिक कार्यो में व्यस्त रहकर अपना मन बहलाने की बहुत चेप्टा करती थी, 
परन्तु उनके हृदय के घाव उन्हें चेत नहीं लेने देते थे। अन्त में ६० वर्ष की आयु 
भोगने के परचात्‌, वह पुष्यशीला आत्मा इस दुखमय संसार को त्यागकर स्वर्गंलोक 
में जा बसी । 

कितना दुखद अन्त था उस विदुषी का! कितना करुणाजनक जीवन था 
उस भद्र नारी का !! आज इतने दिनों के पदचात्‌ भी जब उनकी याद आती है, 
हृदय भर आता है और आँखा से आँसुओं की उष्ण धारा प्रवाहित होने लगती है। 


कित्तर की रानी 
कत्तुर की रानीं 

इेंढ़ सो वर्ष से कुछ अधिक हुए, धारवाड़ ( मैस्र-प्रदेश ) में एक छोटा-सा 
राज्य था--कित्तूर राज्य । यह तीन सौ उनसठ गाँवों और बहत्तर किलों का 
राज्य था। कित्तूर इसको राजधानी थी। 
देसाई-बंश के मल्‍्लसजं यहाँ के राजा थे | वह 
बड़े वीर ओर पराक्रमी थे। पेशवा उनकी 
वीरता से प्रसज्ञ होकर उन्हें प्रतापराव” कहते 
थे। उनकी दो पत्नियाँ थीं। उनमें से एक 
का नाम रुद्रव्वा और दूसरी का नाम चित्नामा 
था। रुद्रव्वा के गर्भ से एक पुत्र था जिसका 
नाम शिवलिंग रदसर्ज था। चिज्ञामा से कोई 
सनन्‍्तान नहीं थी। वह बड़ी विदृपी और 
वीरांगना थीं । युद्ध-कला में निपुण होने के 
साथ-साथ वह कनन्‍्नड़, मराठी, कोंकंणी और हिन्दी भी जानती थीं। राजनीति का 
भी उन्हें अच्छा ज्ञान था। राज्य के सुप्रबंध में वह अपने पति का हाथ भी 
बटाती थी । 

कित्ूर के महाराजा मठलसज॑ जब वृद्ध हो गये तब राज्य के प्रबन्ध का 
सारा भार छोटी रानी, चित्रामा, पर आ गया । उनके प्रधान दीवान गुरुसिद्धप्पा 
सच्चे स्वामि-भक्त थे | लेकिन अन्य दीवान लोभी और स्वार्थी ये । इसलिए राज्य 
का संपृर्ण कार्य मृूससिद्धपा और चिन्नामा की देख-रेख में ही चलता था | 
चित्ञामा ने अपनी कार्य-दक्षता और सुशीलता से प्रजा के हृदय में अपना स्थान 
बना लिया था। जबतक महाराज मल्लसर्ज जीवित रहे तबतक किसी प्रकार 
की गड़बड़ी नहो हुई । राज्य में चारों श्रोर शांति थी, लेकिन उनकी मृत्यु के बाद 
शिवलिय रुद्सर्ज के सिहासनारूढ़ ( १८१६ ई० ) होते ही राज्य की व्यवस्था 
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बिगड़े लगी। रुद्गसर्ज में राज्योचित गुणों का अभाव था। इसलिए जीघ्म ही वह 
लोभी और चाटुकार दीवानों के हाथ की कठपुतली बन गया । 

उस' समय लाडे हेस्टिग्स ( १८१३-२३ ई० ) भारत का गवर्नर जनरल 
था | साम्राज्य-विस्तार उसकी नीति थी। पेशवा पारस्परिक फूट के कारण 
निबंल हो रहे थे । लाड हेस्टिग्स को इससे लाभ उठाने का अवसर मिल गया। 
सन्‌ १८१८ ई० में अँग्रेजों और पेशवा के बीच युद्ध छिड॒ गया। इस युद्ध मे 
पेशवा ने कित्तूर से भी सहायता माँगी । राती चिन्नामा पेणवा के पक्ष में थीं, 
लेकिन राजा रुद्रसज अपने स्वार्थों और देशद्रोही दीवानों के कारण पेशवा के 
पक्ष में नहीं था । उसने रानी की सलाह को ठुकराकर शअँंग्रेजों की सहायता की । 
शोलापुर के निकट श्रष्टी में अंग्रेजों ओर पेशवा के बीच युद्ध हुआ । इस युद्ध में 
पेशवा पराजित हो गये । इस प्रकार पेशवा के रूप में कित्त्र की नुरक्षा के लिए 
जो दीवार खड़ी थी वह ढह गयी | अंग्रेजों को सहायता करने के नाते कित्तूर को 
तीन हजार नौ सो रुपये का पुरस्कार मिला, लेकिन इसके साथ ही उसे एक हजार 
चार सौ घुड़सवार रखने का जो अ्रधिकार प्राप्त था वह उससे छीन लिया गया 
प्रौर उसके बदले में उतने ही अँग्रेज सेनिक रखने का उसे आदेदा दिया गया ! 
इससे अँग्रेज-सनिकों का सारा व्यय भी कित्त्र-राज्य को उठाना पड़ा। यह था 
अँग्रेजों की क्ृतज्ञता का नमूना ! अ्रंग्रेजों की सहायता कर रुद्रसज ने जो भूल की 
उसका कुपरिणाम सारे कित्त्‌र-राज्य को भोगना पड़ा। 

कित्त्र-राज्य में अग्रेजी-सेतिकों के प्रवेश से रानी चिन्नामा का रक्त खौल 
उठा। लेकिन उस समय वह कुछ कर नहीं सकी | अँग्रेजों से जूकने की उस समय 
उनमें शक्ति नहीं थी। लेकिन वह यह जान गई थीं कि कित्तूर-राज्य के दिव इने- 
सिने हैं । कित्तर की रक्षा के लिए उन्हें किसी दिन भअँग्रेजों से लोहा लेना पड़ेगा । 
यह सोचकर उन्होंने भीवर-हो-भीतर तेयारी आरम्भ कर दी | इसी बीच राजा 
शिवलिंग रुद्रसर्ज का स्वास्थ्य बिगड़ गया और ऐसा बिगड़ गया कि बढ़ फिर उठ 
न सके। राजा ने अपने अन्तिम समय में गद्दी के लिए एक बालक को गोद लिया 
ओर उसका नाम गुरुलिग मललसर्ज रखकर अपना उत्तराधिकारी घोषित किया । 

चाटुकार किसी के नहीं होते । उनको कोई नीति नहीं होती। वे पैसे के 
लिए जीते और पैसे के लिए मरते हैं । राजा शिवलिंग रुद्रसजं के दरबार में जो 
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चाटुकार उसकी हाँ-में-हाँ मिलाया करते थे वे ही कित्तूर का नमक खाकर कित्त्र 
की जड़ खोदने में लगे हुए थे। इधर राजा रुद्रसर्ज का दम टूटा, उधर उन्होंने 
घारवाइ की ओर प्रस्थान किया | घारवाड़ में डिप्टी कमिश्नर थकरे रहता था । 
थेकरे को जब चाटुकार दीवान ने गोद लेने की सूचना दी तब वह क्रोध से बोखला 
उठा। कित्त्र कित्तरवालों का नहीं, अँग्रेजों का था। अंग्रेज उसके स्वामी 
थे। राजा रुद्रसर्ज उनकी कृपा से राजा बना हुआ था। उसे गोद लेने का 
क्या अधिकार ! यह विचार उसके दिमाग में झ्राया और उसने तुरन्त रानी 
चित्नामा के हाथ से सारा अधिकार छीनकर और प्रधान दीवान ग्रुरुसिद्धप्पा 
को हटाकर सूचना देनेवाले दीवान को कित्तूर का शासन-भार संभालने का पर- 
वाना दे दिया | आपस में लड़ाने की इससे अच्छी चाल और क्या हो सकती थी ! 

कित्तूर का वह विद्रोही दीवान हँसते-हँसते धारवाड़ के डिप्टी कमिश्नर का 
परवाना लेकर कित्तूर आया। उसने वह परवाना रावी चितन्नामा को दिया। 
परवाना पढ़ते ही रानी चिन्नामा का मुख-मण्डल तमतमा उठा । उसने थेकरे का 
पत्र टुकड़े-टुकड़े करते हुए कहा--- हमने गोद लेकर अंग्रेजों के विरुद्ध कोई पड़यंत्र 
नही किया है। गोद लेना हमारा अधिकार है। इसे थंकरे नहीं रोक सकता। 
हमारे घरेलू मामले में बोलनेवाला वह है ही कौन ! में उसकी बात नही मान 
सकती । कित्त्र स्वतंत्र राज्य है और तबतक रहेगा जबतक इस शरीर में प्राण 
है ।” ऐसी फटकार सुनकर दीवान अपना-सा सुँह लेकर चला गया। वह चुपचाप 
नहीं बैठा । घायल सप॑ की भाँति फुफकार मारता हुआ वह धारवाड़ पहुँचा और 
नमक-मिच लगाकर चितन्ञामा के विरुद्ध उस देश-द्रोही ने थेकरे को भड़का दिया । 

रानी चिन्नामा को दीवान की कुचालों पर पहले से ही संदेह था। उक्त घटना 
से संदेह ने सत्य का रूप धारण कर लिया । रानी चिन्नामा समझ गयीं कि कित्त्र 
प्र संकट के बादल घहरा रहे हैं। इसलिए उन्होंने स्वयं युद्ध की पूरी तेयारी 
आरंभ की और अपनी प्रजा को भी कित्तूर की स्वतंत्रता की सुरक्षा के लिए प्रोत्सा- 
हित किया । उसके प्रोत्साहन से कित्तूर की जनता भी युद्ध की तेयारी में 
पूर्णयता लग गयी । 

२० नवम्बर, सन्‌ १८२४ को थेकरे ने अपने पाँच सौ सेनिकों के साथ कित्त्र 
नगर के वाहर डेरा डाला । मुप्तचरों-द्वारा उसे ज्ञात हुआ कि रानी चित्नामा युद्ध 
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के लिए तैयार है और उत्होंने किले तथा नगर की सुरक्षा का प्रबंध पुरी तरह कर 
लिया है। ऐसी स्थिति में थकरे ने आग में कूदना उचित नहीं समझा । उसने 
कूटनोति का सहारा लिया । उसने रानी चिज्ञाम्रा के पास संदेश भेजा--- रानी पर 
पोने दो लाख रुपये का ऋण है | हम लोग वह ऋण वसूल करने और दत्तक पृत्र 
के सम्बन्ध में वातचीत करने आये हैं ।” अँग्रेजों की ऐसी कपटपूर्ण चालों से भोले- 
भाले भारतीय शासक अधिक परिचित नहीं थे । वे अँग्रजो को किसी-न-किसी रूप 
में अपना हितैयी समभते थे । अँग्रेजों के विरुद्ध उस समय तक असंतोप भी उभर 
नहीं पाया था । पारस्परिक फूट ने राष्ट्रीय भावता को बिल्कुल दवा दिया था । 
ऐसे समय में रानी चिन्नामा पहली वीरांगना थीं जि्होंने देश्-प्रेम की भावना से 
प्रभावित होकर अंग्रेजों को चुनौती दी । उन्होने थकरे के संदेश के उत्तर में कहा-- 
“दासता से मौत अच्छी है । में रण-भूमि में ही थेकरे का स्वागत करूँगी |”! 
रानी चिज्नामा का उत्तर सुनकर थेकरें के तन-बदन में आग लग गयी । एक 
साधारण महिला और उसका यह साहस ! अँग्रेज भारत के बड़े-बड़े वीरों से लड़ 
चुके थे और उन्हें परास्त कर चुके थे । अभी तक उन्हें किसो वीरांगता का जौहर 
देखने का अभ्रवसर नहीं मिला था । उनका यही विश्वास था कि जब भारत के 
बड़े-बड़े रणबाँकुरे उनकी गोली के शिकार हो गये तब रानी चित्ञामा किस खेत 
की मूली है। ऐसा सोचकर थेकरे ने कित्तूर पर धावा बोल दिया । रानी चित्ञामा 
ने दुर्ग का प्रवेश-द्वार बन्द कर दिया । थैकरे ने उसे खोलने के लिए कई बार कहा, 
लेकिन द्वार नहीं खुला । ऐसी स्थिति में अँग्रेजी सेना दुर्ग पर गोले बरसाने लगी । 
रानी की ओर से भी गोलों की वर्षा हुईं। वह स्वयं अपने पति की तलवार लेकर 
और धोड़े पर सवार होकर युद्ध के मैदान में कूद पड़ीं और गोलों की बौछार 
में मारकाट करने लगीं। इसी बीच रानी के कुशल सेनापति वीर बालग्णा के 
अचूक निशाने से थंकरे का शरोर धरती पर छटपटाने लगा । यह देखकर श्रँग्रेजी- 
सेना भाग खड़ी हुईं | दासता पर स्वतंत्रता की यह पहली विजय हुई । 
अँग्रेजों की पराजय का समाचार बिजली की भाँति चारों ओर फैल गया ! 
बेलगाँव के हाकिम चेपलिन को जब यह समाचार मिला तब वह तुरन्त कित्त्र 
पर आ धमका । उसने थेकरे की मौत का बदला लेने और कित्तूर को नप्ट करने 
"का प्रण किया । कित्तूर भी उसका सामना करने के लिए तैयार हो गया । दोनों 
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पक्षों से यद्ध को तेयारियाँ होने लगीं और सेवाएँ रण-भूमि में डट गयीं। रानी 
सिहक्नाणा मर्दाते वेज्य में घोड़े पर सवार होकर और हाथ में तलवार लेकर युद्ध करने 
लगी । देखते-देखने उन्होंने कई अँग्रेझों को धरती पर सुला दिया । काफी देर तक 
घम्गसान बुद्ध होता रहा ! किले की व्यरूद आ्रादि युद्ध-सामग्री समाप्त हो गयी । 
आगे अधिक देर तक बुद्ध न चलते देखकर रानी के विद्वस्त सिपाहियों ने उन्हें 
युवराज के साथ गुप्त-द्वार से निकल जाने की सलाह दी । इसी बीच उस देश- 
द्रोही दीवान ने चेपलिन को गुप्त-द्वार का मार्ग बता दिया। रानी चिन्नामा अपने 
परिवार के साथ पकड़ ली गयी और इस प्रकार स्वतंत्रता की देवी को पराधीनता 
की वेडियाँ पहनता दी गयीं ! 

कित्त्र की जो दद्ा हुई, वह इतिहास के पन्नों पर अंकित है। उसे अँग्रेजों ने 
जी-भर लूटा और जिसे पाया उसे मौत के घाट उतार दिया। इससे सारे नगर 
में हाज्ाछखरः मच गया। उसकी स्वतंत्रता नष्ट हो गयी और उस पर अंग्रेजों के 
खतो पंजों का अधिकार हो गया। एक देश-द्रोही ने स्वार्थवश अपना राज्य नष्ट 
कराने में ही अंग्रेजों की सहायता नहीं की, स्वतंत्रता की पुजारिन रानी चित्षामा 
को भी उसने हथकड़ी-बेड़ी पहनाने में सहयोग दिया । रानो चिन्नामा को, अँग्रेजों 
ने, बेलहोंगल नाम के एक गाँव में रखा । वहीं पाँच वर्ष की कठिन यंत्रणा के बाद 
सन्‌ १८२६ ई० में उन्होंने अपनी आत्मा को अपने हाथों बंधन-सुक्त किया । इस 
प्रकार वह स्वतंत्रता की अमर अभिलाषा लेकर स्वरग सिधारीं । 

बेलहोंगल में अमर शहीद रानी चिज्ञामा की समाधि बनी हुईं है। यह 
समाधि कर्नाटक के लिए ही नहीं, सारे भारत के लिए पृज्य है। यह हमारा 
तीथ॑-स्थान है । जबतक यह धरती रहेगी और इस घरती पर यह समाधि बनी' 
रहेगी तवतक हम वीरांगना चिन्नामा की याद करते रहेंगे । 


दादाभाई नोगेनीं 


दादाभाई नौरोजी तत्कालीन भारत के कर्णवार, स्वतंत्रता के पुजारी और देदय 

तथा जाति के गौरव थे । उन्होंने काँग्रेस की स्थापना में अपना अमूल्य सहयोग ही 
नहीं दिया था, बल्कि उसकी प्रतिष्ठा बढ़ाने के 
लिए बराबर चेप्टा की थी। उन्हें सरकार भी 
मानती और वह जनता में भी अत्यन्त लोक-प्रिय 
थे। उन्होंने लगभग ५० वर तक देश की प्रशंस- 
नोय सेवा की । वह तीन वार काँग्रेस के सभा- 
पति चुने गये, दो बार कलकत्ता-काँग्रेस के और 
ह एक बार लाहोर-कांग्रेस के । लाहौर-अधिवेशन 
कल ( १८६३ ई० ) के अवसर पर उनके जुलूस 
” का रथ बैलों ने नहीं, देश के तरुणों ने खींचा 

था। यह सम्मान काँग्रेस के बहुत कम सभा- 









5 2०५० 
4 24 
&] ए ४ 


कर जय 


के, न्‍ छ. 
हक ध्यटन्ट्का न 
म््क 
गज माफ ध् 
ध्य सज्यास्थ 
पु 


£ 
22 


के के >क हि | श्कः पट 
77 * आम 
पतियों को प्राप्त हुआ है । 


दादाभाई नौरोजी का जन्म बम्बई के एक प्रसिद्ध पारसी पुरोहित-परिवार 
में ४ सितम्बर, सन्‌ १८२५ ई० को हुआ था। उनके पिता का नाम दोडी नौरोजी 
ओर उनकी माता का नाम मानकबाई था। जब डह चार वर्ष के थे तब उनके 
पिता का स्वगंवास (१८२६ ई०) हो गया । इससे उनकी माता पर सारे परिवार 
का बोझ आा पड़ा । उनकी माता ने तत्कालीन पारसी-प्रथा के अनुसार पाँच वर्ष की 
अबोध अवस्था में गुलवाई नामक एक कन्या के प्षाथ उनका विवाह कर दिया | 
उतको माता अधिक शिक्षित नहीं थीं, किन्तु वह अपनी साधारण स्थिति में भी 
अपनी संतान को उच्च शिक्षा देने की इच्छुक थी। पहले उन्होंने घर पर ही 
दादाभाई की शिक्षा का प्रबन्ध किया । इसके वाद उन्होंने उन्हें नेटिव एड्केशन 
सुसाइटी के एक विद्यालय में अंग्रेजी पढ़ने के लिए भेजा। इस विद्यालय से 
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दादाप्षाई ने प्रथम श्रेणी में मैटिक पास किया । फिर वह बम्बई के एल्फिस्टन 
कानेक में प्रविष्ट हुए | इस कालेज में अपनी योग्यता और प्रखर वृद्धि से उन्होंने 
थोड़े ही दिनों में अपने सहपाठियों के बीच ग्रच्छा स्थान बना लिया । उनके 
प्रध्यापक उनसे बहुत प्रसन्न रहते थे और उनकी प्रखर बुद्धि की भ्रश्ंसा किया 
करते ये | बह अपने कालेज के एक अच्छे खिलाड़ी भी ये। सन्‌ १८४१ ३० में 
उन्होंने उसी कालेज से बरी० ए० पास किया । इसके बाद उनकी पढ़ाई का क्रम 


टूट गया । 


दिया । इसी बीच उनके इस्लेंड जाने की बात उठ खड़ी हुई । बोर्ड आफ डायरेक्टसे 
के ग्रध्यक्ष, अस्किन पेरी, दादाभाई की योग्यता से भली-भाँति परिचित थे और 
वड़ उन्हें उच्च शिक्षा के लिए इंग्लेड भेजना चाहते थे । जमशेदजी टाटा तथा 
कुछ अन्य घनिक पारसियों ने उन्हें इंग्लेड भेजने के लिए सहायता का वचन दिया 
और पूरी तैयारी भी हो गयी, किन्तु दादाभाई की माता ने धर्म-परिवर्तन के 
भय से उन्हें विदेश नहीं जाने दिया | ऐसी स्थिति में विवश होकर दादाभाई ने 
अपने कालेज में नौकरी (१८४७ ई०) करली । अपने कालेज में वह गणित और 
दर्शन के प्रथम भारतीय प्रोफेसर थे। प्रोफेसर शब्द उनके लिए प्रेरणा का स्रोत था । 
अध्यापन के साथ ही उन्होंने समाज-सेवा का कार्य भी आरम्भ किया । वह ख्ली- 
भिक्षा के बड़े प्रेमी थे । अपने विद्यार्थी-जीवन में ही उन्होंने इसका प्रचार-कार्य 
आरम्भ कर दिया था । वह घर-घर घुमते थे और लोगों से अपनी कव्याश्रों को 
पढ़ाने-लिखाने की प्रार्थना करते थे। उस समय ज्ली-शिक्षा के प्रति लोग बहुत 
उदासीन थे । इसलिए कुछ लोग तो दादाभाई की बात मान लेते थे, लेकिन कुछ 
ऐसे भी थे जो धमकाकर उन्हें भगा देते थे। दादाभाई अपनी धुन के पक्के थे । 
४ अगस्त, सन्‌ १८४८ ई० को उन्होंने एक सभा की, जिसमें ज्जी-शिक्षा का प्रचार 
करने की योजना बनायी गयी । धीरे-धीरे कई कन्या-पाठ्शालाएँ खोली गयी । 
बहरामजी खुरदोेदजी गाँधी, जगन्नाथशंकर सेठ आदि नेताओं ने धत और भवन 
का दान देकर र््री-शिक्षा को प्रोत्साहन दिया । आरम्भ में कार्यकर्ताओं को विशेष 
सफलता नहीं मिली, कितु इतना अवश्य हुआ कि उनके प्रयल से स्त्री-शिक्षा की 
देश में बुनियाद पड़ गयी । 
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दादाभाई नौरोजी बड़े उत्साही कार्यकर्ता थे। उनके समय में वम्दई की- 
वह शक्ल-सूरत नहीं थी जो आज है | आज को वम्बई के वह पहले निर्माता थे । 
उस समय बस्बई में शिक्षा-संस्थाओं का अ्रभाव था । इस अभाव की पति के लिए 
उन्होंने 'रास्त गुफ्तार' नामक एक साप्ताहिक-पत्र निकाला ( १८५१ ई० ) और 
इसके द्वारा अपने दो वर्ष के सम्पादन-काल में उन्होंने अपने सुधारों के पक्ष में 
जनमत तैयार किया । उन्होंने साहित्य और विज्ञान-सभा, नेटिव जनरल लाइ- 
ब्रेरी, बम्बई प्रेसीडंसी एसोसियेशन, धर्म-मार्ग-दर्शक, पारसी व्यायान-गृ5ह, फ्रे मजी- 
सभा, विधवा-विवाह-सभा, विक्टोरिया तथा अल्वद अजायबधर आदि अनेक 
लोकोपयोगी संस्थाओं की स्थापना की । इससे अल्प काल में ही उनका यह समूचे 
बम्बई-प्रदेश में फेल गया । 

दादाभाई का कामा नामक एक धनतिक पारसी-व्यापारी से निकट सम्बन्ध 
था | भारत के अनेक नगरों में उनकी व्यापारिक शाखाएँ थों। उन्होंने लंदन में 
भी एक शाखा खोलने का निश्चय किया। इस शाखा का संचालक बनाकर 
सन्‌ १८५६ ई० में उन्होंने दादाभाई को लन्दन भेजा। दादाभाई अपनी प्रोफे- 
सरी त्याग कर लन्दन चले गये। लब्दन में उन्होंने व्यापार करने के साथ-साथ 
भारतीय हितों का भी प्रचार किया । उस समय भारतीय सिविल सर्विस की परीक्षा 
में अंग्रेज ही बैठते थे । इसके अतिरिक्त भारत के सम्बन्ध में इंग्लंंड में बहुत अज्ञान 
फेला हुआ था । इसलिए उन्होंने लंदन में “ईस्ट इण्डिया असोसियेशन” ( १८६७ 
ई० ) की स्थापना की और इसके द्वारा उन्होंने इंग्लेंड की जनता को भारत की 
वास्तविक स्थिति का ज्ञान कराया । इसके साथ हो उन्होंने सिविल सविस की: 
परीक्षा में भारतीयों को भी बैठाने की सरकार से श्रपील की । 

सत्‌ १८६६ ई० में दादाभाई भारत लौट आये । बम्बई की जनता ने बड़े 
उत्साह से उनका स्वागत किया | एक सावंजनिक समारोह में उन्हें तीस हजार 
रुपये की थैली भेंट को गयी । यह थेली उन्होंने देश-हित के कार्यो में दे दी । उसी 
वर्ष उन्होंने समूचे देश के बड़े-बड़े नगरों का भ्रमण किया और अपने उद्देश्य को 
सफलता के लिए लोगों से अ्रपील की । उन्होंने ईस्ट इप्डिया असोसिएशन' की 
एक शाखा भारत में भी स्थापित को । कुछ महीने वाद उन्हें फिर इंग्लंड जाना 
पड़ा । वहाँ उन्होंने फासेट कमेटी के सामने बयान देते हुए बताया कि भारत 
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एक निर्धन देश है, लेकिन उस पर क्र! लगाते समय इसका ध्यान नहीं दिया 
गया है। लेकित उसे समय उनकी यह बात किसी ने नहीं सुनी । १८७४ ई० में 
बह भारत लौट आये । बड़ोद्य-ररेश नल्हारराव गायकवाड़ (१८२८-७४ ई०) ने 
उन्हें अपना दीवान बनाया । उस समय बड़ोदा की स्थिति अत्यन्त डाँवाँडाल थी । 
राज्य में चारों ओर अप्टाचार फैला हुआ था । इससे नारफ्-मरकार बहुत असंतुष्ट 
थी । दादाभाई ने शासन की वागडोर अपने हाथ में लेते ही अष्टाचार का श्रच्त 
कर दिया और सरकारी शिकायतों को दूर कर राज्य ओर नभारत+रतार के बीच 
उत्पन्न मतभेद को मिटा दिया । इस प्रकार उनके सतत प्रयत्न से थोड़े ही दिनों 
में बड़ौदा एक आदर राज्य हो गया । 

सन्‌ १८७४५ ई० में दादाभाई बम्बई कारपोरेशन के सदस्य हुए। अपने एक 
वर्ष की सदस्यता में उन्होंने बम्बई में जल की सुन्दर व्यवस्था की । सनू १८८१६ई० 
में वह पुनः कारपोरेशन के सदस्य चुने गये और उन्‍्हो ने कई सुधार किये । उनको 
सेवाओं से प्रभावित होकर बम्बई के तत्कालीन गवनर ने सन्‌ १८८५ ई० में उन्हें 
धारा-सभा का अतिरिक्त सदस्य मनोनीत किया । उस समय किसी भी भारतीय 
के लिए यह बड़े सम्मान का पद था। उसी वर्ष बम्बई में भारतोय राष्ट्रीय काँग्रेस 
की स्थापना हुई । राप्ट्र के इतिहास में यह एक महत्वपूर्ण घटना थी। दादाभाई 
ने इसमें बड़े उत्साहसे भाग लिया । काँग्रेस को सुहृढ़ बनाने में उनका प्रमुख 
हाथ था । 

दादाभाई भारत की सामाजिक और राजनीतिक उन्नति के लिए सदेव 
चिन्तित रहा करते थे । उनका विचार था कि भारत की उन्नति के लिए ब्रिटिश- 
संसद में प्रवेश करना आवश्यक है । अपने इस विचार को क्रियात्मक रूप देने के 
लिए वह सन्‌ १८८६ ई० में फिर इंग्लेष्ड गये । उन्होंने वहाँ की लिबरल पार्टी 
के साथ सम्बन्ध स्थापित किया । उस समय वहाँ चुनाव की धूम थी। लिबरल 
पार्टी के सदस्यों ने दादाभाई के व्यक्तित्व से प्रभावित होकर उन्हें अपनी पार्टी 
का सदस्य बना लिया और होवोनं-क्षेत्र से उन्हें चुनाव लड़ने के लिए खड़ा किया । 
इस चुनाव में वह विजयी नही हो सके । किन्तु इससे वह निराश नहीं हुए | १८८६ 
ई० के अन्त में वह भारत लौट आये और भारतीय काँग्रेस के दूसरे अधिवेशन 
के सभापति चुने गये । यह अधिवेशन कलकत्ता में हुआ था। अपने भाषण में 
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दादाभाई ने भारत-सरकार से भारतीय शासन में आवश्यक सुधार करने, भारतीयों 
को उच्च पदों पर नियुक्त करने तथा उन्हें धारा-सभा का सदस्य बनाने की 
अपील की थी । 

दादाभाई सन्‌ १८६२ ईं० में फिर इंग्लेण्ड गये। उस समय एक सदस्य के 
त्याग-पत्र देने से संसद में एक स्थान रिक्त हो गया था। इस स्थान के लिए 
चुनाव लड़ते की दादाभाई ने जोरदार तैयारी की । ला सेलिस्वरी उन दिनो 
प्रधान मंत्री थे । अपने एडिनवरा के एक भाषण में उन्होंने भारतीयों को काना 
आदमी” कहकर दादाभाई का उपहास किया । उनका उपहास दादाभाई के लिए 
वरदान हो गया । भारत और इंग्लेण्ड में इसके विरुद्ध आन्दोलन उठ खड़े हए 
और सेलिस्बरी के दल-वालों का घोर विरोध हुआ । ग्लेडस्टन के दल-वालो ने 
दादाभाई का पक्ष लिया। दादाभाई अँग्रेजी के इतने अच्छे वक्ता और लेखक 
थे कि उन्होंने अपने निर्वाचन-क्षेत्र, सेंट्ल फिसबरी, के वोटरों पर अपनी विद्धत्ता 
का सिक्का जमा दिया। फलस्वरूप निर्वाचन में उनकी विजय हुईं। उनकी 
विजय पर ग्लेडस्टन के दल-वालों ने ही नहीं, समूचे भारत ने अपनी हादिक 
असन्नता प्रकट की । उनकी विजय वस्तुतः भारत की विजय थी । 

दादाभाई सन्‌ १८६२ ई० से सन्‌ १८९५ ई० तक ब्रिटिश संसद की लोक-सभा 
के सदस्य रहे । अभ्रपनी सदस्यता के जमाने में उन्होंने भारत के गौरव को ऊँचा 
उठाने की भरपूर चेष्टा की। लोॉक-सभा में उनके भाषण पाण्डित्ययूं होने के 
साथ-साथ देश-प्रेम से भरे हुए होते थे। उनका पहला भाषण € अगस्त, सन्‌ 
१८६२ ई० को हुआ । अपने इस भाषण में उन्होंने भारत की आशिक स्थिति के 
सम्बन्ध में पूर्ण तथा स्वतंत्र जाँच की माँग की । इस माँग के फलस्वरूप 'रायल 
कमीशन” (१८९६६ई०) की नियुक्ति हुई | दादाभाई इस कमीशन के सदस्य थे । 
उन्होंने उच्च सरकारी-पदों पर भारतीयों को नियुक्त कर शासन का व्यय-भार 
घटाने को बड़ी कोशिश की । उनके लगातार प्रयत्न से सन्‌ १८६९३ ई० में ही संसद 
ते भारतीयों को भी सिविल सविस की परीक्षाश्रों में बेठने की स्वीकृति दे दी 
थी। इसी वर्ष वह काँग्रेस के दूसरी बार सभापति हुए । 

दादाभाई सन्‌ १८८७ ई० से सन्‌ १९०६ ई० तक इंग्लेण्ड में ही रहे। 

रे 
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उन्होंने को ही अपना घर बना लिया और वह बराबर भारत के लिए 

लइते पे । आवद्यकता पड़ने पर वह स्वदेश आते थे और झपता काम पुराक्र 
फिर लोद जाते थे। सन्‌ १८६७० में उन्होंने राबल कमीशन ( वेलबाई 

कमीशन) के सामने बयान देते हुए स्पप्ट शब्दों में कहा था कि भारत की दरिद्रता 


का मुख्य कारण अँग्रेजी शानन-द्वारा भारतीय जनता का शोपण है। जबतक 
सरकार की इस झोंपण-नीति में परिवर्तेन नहीं होगा तब तक भारतोय सुख की 
नींद नहीं मो सकेंगे । अपने इन्हीं और ऐसे ही विचारों का प्रचार करने के लिए 
उन्हें कई बार इंग्लेंड जाना पड़ा था । इंग्लेड कों जनता भारत की वास्तविक स्थि! 

से परिचित नहीं थो । उसका ख्याल था कि भारत की जनता विद्या-बुद्धि से हीन 


और हसच्य है । उसके इसी अ्रम को दूर करने तथा भारत-सरकार ओर भारतीय 
जनता क्यो निक्षट संत््क में लाने के लिए उन्हें इंग्लेंड जाना पड़ता था। 


इस प्रकार जा एक ओर दादाभाई विलायत में भारतीयों को अ्रधिक-से-अधिक 
अधिकार दिलाने और उनके कप्टों को दूर करने की चेप्टा कर रहे थे, वहाँ दूसरी 
ओर भारत के तत्कालीन वाइसराय ला्ड क्जन भारतीयों की श्राशाओं पर कुठारा- 
घात कर रहे थे । उनकी नीति भारतीयों की उठती हुई उमगों को कुचलना था । 
इसी उद्देश्य से उन्होंने १०अक्टूबर, सन्‌ १६९०४ ई० को बंगाल का विभाजन किया । 
उनके इस अप्रत्याधित कार्य से संपूर्ण देश में राष्ट्रीयया की एक नई लहर दौड़ 
गयो ओर विद्रोह की ज्वालाएँ धधकने लगी। अ्रग्रेली सरकार ने भारतीयों को 
डी धमकेयाँ दी, लेकिन जनता ने उन धमक्ियों की तनिक भी चिन्ता नहीं 

की और अपना आन्दोलन जारी रखा। एक ओर यह आन्दोलन चलता था 
दुसरी ओर सरकार का दमन-चक्र ! पकड़ -धकड़ होती थी, लाठियाँ बरसाई जाती 
थीं, गोलियाँ चलती थी; आन्दोलनकारियों का माल-अ्रसबाब लूटा जाता था 
ओर उनके ठाल-वच्चों को अनेक प्रकार के कष्ट दिये जाते थे। ऐसे ही आँधी- 
तूफान के दिनों में सन्‌ १६९०६ ई० में कलकत्ता में काँग्रेस का अधिवेशन हआा। 
इस अधिवेद्न के अध्यक्ष थे, दादाभाई नोरोजी । दादाभाई नौरोजी तिलक की 
भाँति अपने विचारों में उग्र नहीं थे । ब्रिडिश-राज्य की न्याय-परायणता में उनका 
ब्रहुत विद्वान था। लेकित भारतीयों पर अमानुपिक अत्याचार होते देखकर उनका 
यह विश्वास हिल गया। उन्होंने खुले शब्दों में लाड कर्जन की नीति की निन्‍दा की । 


दादाभाई नोराजी 4 


उस समय काँग्रेस के सारे वायुमंडल में वहिप्कार की भावना फंली हुई थी । 
श्री विपिनचन्द्र पाल ने वहिप्कार! दाब्द को और मी व्याएक्ष रूप दिया और सर- 
कार से सब तरह का सम्वन्ध विच्छेद करने के लिए कहा। वस्तुत: प्रस्ताक का प्रत्यक्ष 
रूप स्वदेशी था जिसका अर्थ भिन्‍त-भिन्‍न व्यक्तियों ने जुदा-जुदा लगाया । मालवीय 
जी ने उसका अर्थ देशी-उद्योग-धंधों का संरक्षण किया, लोकमान्य तिलक ने रशध्य- 
वर्ग के लोगों-द्वारा स्तेमाल किये जानेवाले विदेशी कपड़े के दुखद दृश्य का झन्त 
करने के लिए राष्ट्र को ओर से किये जानेवाले दृढ़ निदरचय, तज़्यार और 
स्वावलंबन को स्वदेशी कहा । लाला लाजपतराब ने इसका अ्र्य॑ देश को पूंजी 
को बचाना और सुरक्षित रखना बताया और स्वयं दादाभाई के लिए यह 
एक आर्थिक और शिक्षा-सम्बन्धी सुधार तथा शिक्षा-प्रचार की पुकार थी, क्योंकि 
विक्षा-प्रचार के कारण ही लोगों में स्वाराज्य की भूख उत्पन्न हुई थीं। इस 
प्रकार कलकत्ता-काँग्रेस ने स्वदेशी” के प्रायः सभी पहलुओं पर विचार किया और 
दादाभाई नौरोजी के सभापतित्व में होनेवाला यह कलकत्ता-अधिवेदशन अ्रत्यन्त 
सफल रहा प् यह देखकर 'इंग्लिशमेन”' समाचारपत्र उनपर उबल पद्ा। ऐडी थी 
उस समय भंग्रेज़ों की मनोदृति । 

दादाभाई इस समय तक ८०-८१ वर्ष के हो चुके थे। बार-बार इंग्लेप्ड 
जाने तथा जन-सेवा के कार्यो में अधिक व्यस्त रहने के कारण उनका दारीर 
शिथिल हो गया था। लेकिन फिर भी कलकत्ता-अधिवेशन के समाप्त होने के 
बाद वह इँग्लेप्ड गये और उन्होंने वहाँ ला कजन की नीति का दिरोध किया ! 
उनके तथा भारतीय नेताओं के आन्दोलन से सन्‌ १६०८ ई० में बंग-ऊरंग की 
योजना रद कर दी गयी । इसी बीच अस्दस्थ होकर दादाभाई भारत लोट आये । 
अब उनमें कहीं जाने की शक्ति शेष नहीं थी। उनको ९० वीं वर्प-गाँठ सारे 
देश में बड़ी धूम-धाम से मनायी गयी। सन्‌ १६१० ई० में वम्बई-विश्वदिद्यालय 
ने उन्हें 'डाक्टर आफ ला? की उपाधि प्रदान की । १ जून, सन्‌ १६१७ ई० को वह 
फिर बीमार पड़े । इस बीमारी से वह मुक्त नहीं हो सके । उसी वर्ष ३० जुन 
को वह परलोकवासी हुए । 


दादाभाई नौरोजी अपने समय के सच्चे और निर्भीक नेता थे। अपने जीवन 
के पन्द्रहवे वर्ष से ही वह अपने देश-सुधार में लग गये थे। उनका स्वभाव 
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सरल और शान्त था। अभिमान तो उनको छू तक नहीं गया था। अपृर्व॑ स्वार्थ 
त्याग, असीम देश-भक्ति, अ्रदम्य उत्साह, सतत उद्योग, दृढ़ता और धेये की वह 
जीवित मूति थे । उन्होंवे कमी विशाम नहीं किया । आजोवन भारत से इंग्लेंड और 
इईग्लेड मे भारत का दोरा करते रहे । उन्हें प्रत्येक क्षण भारत के उत्यान की चिता 
रहती थी। वढ कहीं भी रहें किसी दशा में रहें, अपने देश के हित पर उनकी 
बरावर दृष्टि रहती थी । वह उम्र राजनोति के समर्थक नहीं थे, फिर भी अवसर 
पड़ने पर वह सत्य पर पदा नहीं डालते थे । यही कारण था कि भारतीय जनता 
और तत्कालीन भारतीय सरकार, दोनों का उन पर पूण विश्वास था। अपने 
जीवन-काल में उन्होंने पर्याप्त यद्ष अजित किया, लेकिन उन्हें अपनी स्थिति का 
गये नहीं था । वह स्वयं अपने जीवन के निर्माता थे । देश-हित की चिन्ता में 
व्यक्तिगत स्वार्थ को उन्होंने कभी स्थान नहीं दिया । उन्होंने बड़े लगन से लगभग 
७० वर्ष तक देश की सेवा की । वह भारतमाता के सच्चे सपूत थे। स्त्री-शिक्षा, 
साव॑जनिक सेवा तथा भारतीय राजनीति के क्षेत्र में उन्होंने जो काय किया उसे 
भारत की जनता क्रभी भी भूल नहीं सकती । * 


सर भण्द्नारकर 

सर रामक्ृष्ण गोपाल भण्डारकर-दक्षिण भारत के अमूल्य रत्न थे। शिक्षा के 
क्षेत्र में उनकी सेवाएँ ग्रत्यन्त महत्त्ववृर्ण थीं। भारतीय साहित्य ओर संस्क्ृति के वह 
इतने उच्च कोटि के विद्वान थे कि देश के ही नहीं, 
बड़े-बड़े क्दिशी विद्वान भी उनकी विद्धत्ता का 
लोहा मानते थे। उस समय अनेक विदेशी विद्वान 
प्राचीन ग्रंथों के मनमाने अ्रथं लगागर अपने 
ग्रसंगत तर्को-हारा भारतीय संस्कृति और साहित्य 
को कलंकित कर रहे थे। सर भण्डारकर ने 
ऐसे विद्वानों के असंगत तर्कों का मुँह-तोड़ उत्तर 
दिया और उन्हें अ्रप्रामाणिक सिद्ध किया | उस 
समय इसकी बहुत आ्रावश्यकता थी । वह भारत 
के नव-जागरण का प्रभात-काल था । विदेशी 
विद्वान भारतीय संस्कृति पर कीचड़ उछाल कर 
उसका अन्त कर देता चाहते थे। सर भण्डारकर ने उनकी इस प्रवृत्ति पर 
ऐसी मुहर लगा दी कि उनके मरने के बाद भी किसी विदेशी विद्वान को भारतीय 
संस्कृति पर उँगली उठाने का साहस नहीं हुआ । 





सर भण्डारकर अपने समय के असाधारण व्यक्ति थे। उनका कार्य-द्षेत्र 
शिक्षा था, लेकिन उन्होंने धामिक और सामाजिक क्षेत्रों में भी बहुत काम किया 
था | वह बम्बई प्रान्त के 'प्रार्थता-समाज' के बहुत बड़े नेता और धामिक और 
सामाजिक सुधार के कट्टर पक्षपाती थे। धामिक और सामाजिक सुधार 
के विषय में उनकी नीति जितनी उग्र थी, राजनीतिक विषयों में वह उतने ही 
नरम थे | किन्तु इसका यह अ्थे नहीं कि उनमें देश-भक्ति का अभाव था। जब 
दक्षिण अफ्रीका के प्रवासी भारतीयों की दु्दंशा और वहाँ कौ सरकार 
की दमन-तीति का समाचार उन्हें मिला तब वह अपना एकान्त जीवन त्याग 


इ्द दक्षिण के देश-रत्त 


कस के 


कर बाउर निकल आये और उन्होंने आफ्रीका-स्थित प्रवासियों के प्रति अपनी पूरी 
सहानुभूति प्रकट को । 

समर भाडारकर ने तो राजनोतिक नेता थे, न धर्म-सुधारक ओर न समाज- 
सचारक ! वास्तव में वह एक उच्च कोटि के शिक्षक थे। उतके जीवन का झ्रधिक 
भाग दिक्षा-ल्षेत्र में ही दीता था। वह बड़े अ्रध्यवनशी ल थे । प्राकृत और संस्कृत के 
प्रकाण्ड पं.डत दोने के साव-साथ वह अपने समय के सर्वाधिक प्रसिद्ध पुरातत्त्ववेत्ता 
भी थे। संस्कृतज्ञ और पुरातत्त्ववेत्ता होने के कारण देश-विदेशों में उन्होंने जितनी 
ख्याति प्राप्त को उननी ख्याति उनके समय में और कोई प्राप्त नही कर सका । 
तरह संस्कृत-साहित्य के बढ़े प्रणंसक थे । उनका विश्वास था कि बिना संस्कृत पढ़े, 
भारतीय संस्कृति का समुचित ज्ञान नहीं हो सकता । किन्तु उस समय संस्कृत के 
ग्रध्ययत की ओर छिसी का ध्यान नहीं था ! सब लोग अयने बालकों को अंग्रेजी 
पढ़ाना ही श्रेयस्‍्कर समझते थे। सर भष्डारकर . ने उनकी इस दूषित मनोवृत्ति 
का परिमाजंन किया । उन्होंने समाचार-पत्रों में लेख लिखकर लोगों को संस्कृत 
पढ़ने के लिए प्रोत्साहित किया | इससे लोगों में संस्कृत के अध्वयन के प्रति 
लालसा उत्पन्न हुई। भण्डारकर ने उतकी इस लालसा की पूति के लिए कई पाख्य 
पुस्तकों की रचना को। अपनी रचना में उन्होंने संस्कृत-शिक्षण की एक नवीन 
पद्धति अपनाई | उन्होंने पूर्वों पद्धति की गम्भीरता और व्यापकता के साथ-साथ 
पर्िचमी शिक्षा की अन्वेषण-पद्धति को भी स्थान दिया और इन दोनों के उचित 
समच्चय से उन्होंने संस्कृत-शिक्षा की सरलतम पद्धति का सूत्रपात किया | उनकी इस 
पद्धति का संपूर्ण भारत में स्वागत हुआ | आजकल हजारों विद्यार्थी उनकी शिक्षा- 
पद्धति से ही संस्कृत का ज्ञान प्राप्त कर रहे हैं | 

डा० भण्डारकर का जन्म ६ जुलाई, सन्‌ १८३७ ई० को रत्नागिरि जनपद 
के एक मअद्ठाराष्ट्रत्ाह्मण-कुल में हुआ था । उनका परिवार अत्यन्त साधारण परि- 
वार था। उनके माता-पिता की आर्थिक स्थिति अच्छी नहीं थी । इसलिए वे 
भण्डारकर की शिक्षा का उचित प्रवध नहीं कर सके । ऐसी स्थिति में भण्डाकर 
खेल-कूद में ही लगे रहे। सौभाग्य से १८४७ ई० में उनके पिता स्थाना- 
न्तरित होकर रत्नागिरि आ गये | इसलिए पहले रत्नागिरि के राजकीय अंग्रेजी 
स्कूल में उनको शिक्षा हुई | यहाँ के स्कूल में छः वर्ष तक ( १६४२-४७ ई० ) 


सर भण्डारकर 


ही 8। 


/िरे 


यढ़ने के बाद वह बम्बई के एल्फिस्टन कालेज में भरती हुए | इस कलेज में उन्हें 
दादाभाई नोरोजी का शिप्यत्त्व ग्रहण करने का अवसर मिला | दाद्यभाई दौरोजी 


च्ड्‌ 


न 


भण्डारकर की प्रतिभा से बहुत प्रभावित हुए ओर उन्होने भष्डारकर की पूरी 


सहायता को | इस कालेज में उन्होंने लगभग ११ वर्ष ; (८४३-श८ ई० ) 
तक अध्ययत किया। इसके बाद ही मिस्टर हावई से उदका परित्रय हुआ 
मिस्टर हावड के प्रोत्साहन से भण्डारकर ने संस्कृत का कई वर्षो तक गंभीर 
अध्ययत किया । इस अध्ययन के द्वारा ही प्रुरातत्व की ओर उनका ध्यान 
आक्ृष्ट हुआ | इन दोनों विषयों में उन्होंने इतवी अऋधिक योग्यता प्राप्त कर ली 
कि भारत के उच्च कोटि के विद्धानों में उनकी गणना होने लगी | १८६६३ ई० 
में उन्होंने कानून पढ़ने का विचार किया, परन्तु आथिक कठिनाइयों के 
कारण उन्हें अपना यह विचार स्थगित कर देना पड़ा | अपनी जीविका का अन्‍य 
साधन न पाकर उन्होंने हैदराबाद (सिंध) के एक हाई स्कूल के प्रधानध्यापक का 
पद स्वीकार कर लिया | इस पद पर उन्होंने एक वर्य ( १८६४-६४ ई० ) 
तक बड़ी सफलतापुवक कार्य किया | इसके बाद वह रत्नागिरि आगये और वहाँ के 
अपने हो विद्यालय के प्रधानाध्यापक हो गये। इसी बीच बन्बई विद्दद्िद्यालय 
की ओर से यह आज्ञा प्रसारित की गयी कि स्थायी रूप से शिक्षण-कार्य करने के 
लिए अध्यापकों को एक निश्चित तमय के भीतर वी० ए० की डिग्री प्राप्त कर 
लेना चाहिए । इस आज्ञा के अनुसार भण्डारकर ने पहले बी० ए० और फिर 
एम० ए० पास किया । उनकी देख-रेख में रत्तागिरि के विद्यालय ने काफी 
उन्नति की । श्रपने आदर्श चरित्र से उन्होंने अपने छात्रों को बहुत प्रभावित किया । 
यहीं रहकर उन्होंने नवीन प्रणाली के अनुसार संस्क्ृद-पाव्य-एुस्तकों की रचना 
की । इन पुस्तकों से छात्रों ने ही नही, बल्कि संस्कृत पढ़ने की इच्छुक जनता ने 
भी इनसे यूरा लाभ उठाया। | 

सन्‌ १८६८ ई० में भण्डारकर रत्नागिरि ये बम्बई चले गये ओर वहां के 
एल्फिस्टन कालेज में संस्कृत के प्रोफेसर हो गये | इस कालेज में सन्‌ १८७२ ई० 
तक वह अस्थायी प्रोफेसर रहे । सन्‌ १८६७२ ई० में जब स्थायी रूप ते संस्कृत 
की प्रोफेसरी खाली हुई तब सरकार की पक्षपातपूर्ण नीति के कारण उन्हें हटा 
दिया गया और उनके स्थान पर डा० पीठसन की नियुक्ति को गयी। इससे 


४० दक्षिण के देश-रत्व 


भग्डारकर के सम्मान को गहरा धक्का लगा, परन्तु उन्होंने इसे सहत कर 
लिया | सन्‌ १८७९ ई० में पूना के डेक्कन कालेज में संस्कृत के प्रोफेसर का 
स्थान रिक्त हुआ । इस पद पर अस्थायी रूप से उनकी नियुक्ति हुई। सन्‌ 
2८८५ ६० में यह पद स्थायी रूप से खाली हो गया । इस बार मी सरकार ने 
शक जर्मत-प्रोफेनर को बुलाना चाहा, परन्तु जनता ने सरकार की इस पश्चपात- 
पूर्ण नीति का दीज़ विरोध किया। ऐसी स्थिति में सरकार को भुकता पड़ा । 
अन्त में उस पद पर भण्डारकर की नियुक्ति हो गयी। भण्डारकर ने सन्‌ 
2३३ ई० तक उस पद पर सझलतापूर्तक कार्य किया । इसके बाद वह सरकारों 
नौकरी से मक्त हो गये । उस समय उनकी अवस्था ५५-५६ वर्ण की थी । 
भूण्डारकर अपने समय के प्रसिद्ध प्रध्यापक थे। अपने प्रोफ़ेसरी के समय 
( १४७३-११ ८८०२ ई० ) में वह वस्बई-विश्वविद्यालय की सिंडिकेट-समिति के 
सदस्य रहे और जब उन्होंने अवकाश ग्रहण किया तब वह बम्बई-विश्वविद्यालय 
नो” घोषित हुए और दो वर्ष तक उसके उप-कुलपति रहे । इस 
प्रकार वम्बई-विद्वविद्यालय ने उनकी विद्वत्ता और शिक्षा के क्षेत्र में उनकी सेवाओं 
का यथोचित सम्मान किया। उनके शिक्षक-जीवन के समान ही उनका साहित्यिक- 
जीवन भी अत्यन्त सफल रहा । उनका सादिवििदा-शीदन इण्डियन' ऐण्टीक्वेरी 
के जन्म के साथ आरम्भ हुआ । यह पत्र जेम्स वर्जेस ने भारतीय विद्वानों के 
अन्वेषणों के प्रकादतार्थ सन्‌ १८७२ ई० में निकालना आरम्भ किया था। इस 
पत्र के माथ भण्डारकर का घनिष्ठ सम्बन्ध था। भण्डारकर 'रायल एशियाटिक 
सुसायटी” की वम्बई-शाखा के भी बहुत दिनों तक सदस्य रहे । इस संस्था का 
प्रादर्भाव सन्‌ १८०४ ई० में हुआ था। अपने समय में भण्डारकरने इस संस्था 
की बड़ी सेवा की । उन्होंने इस संस्था के 'जरनल” और “इण्डियन ऐण्टिक्वेरी” में 
इनने अधिक और एक-से-एक बढ़कर गवेषणापूर्ण लेख लिखे कि सत्र उनको 
विद्वला की थाक जम गयी । सन्‌ १८७२ ई० में बलिन के प्रोफेसर बेवर के साथ 
पातंजज्लि के काल-निर्णय के भम्बन्ध में उनका वाद-विवाद छिड़ गया'। यह वाद- 
विवाद तीन-चार वर्षों तक चलता रहा। अन्त में भण्डारकर ने सिद्ध क्र दिया कि 


पातंजलि ईसा से दो सौ वर्षों पवं हुए थे । इससे ईसा के पृर्व-कालीन संस्कृत- 
साहित्य को विधियों का ठीक-ठीक ज्ञान हो गया । 


की 


सर भण्डारकर है 


प्रोफेसर बेवर के अतिरिक्त भण्डारकरने और भी कई विदेशी विद्वानों से 
टक्कर ली | उस समय ऐलिस महोदय की राय थी कि महाभारत की रचना ईसा 
की सोलहवीं शताब्दी में हुई है। इसी से मिलता-जुलता हास्यास्पद विचार सन्‌ 
१८६४ ई० में डबलिन के एक प्रोफेसर ने व्यक्त किया था। उनका कहना था 
कि संस्क्ृत कुछ ऐसे चतुर ब्राह्मणों की भाषा है जिन्होंने लोगों को धोखा देने के 
लिए उसका मन-गढ़न्त साहित्य बना डाला है । भण्डारकर ने ऐसे सभी दूषित विचारों 
का खंडन किया । अपने गवेषणापूर्ण लेखों-द्वारा उन्होंने पाइचात्य देक्षों में संस्क्रत- 
साहित्य की प्राचीनता और उसकी मौलिकता का प्रचार किया । उनके इस प्रकार 
के प्रयत्न से फिर किसी विदेशी विद्वान ने संस्कृत-साहित्य की खिलली उड़ाने की 
कुचेष्टा नहीं की । 


सन्‌ १८७४ ई० में भण्डारकर ने वेदों के सम्बन्ध में एक गवेषणापूर्ण लेख 
लिखा । इस लेख की सत्र खूब चर्चा हुई । इसी वर्ष उतको लन्दन में होनेवाली 
एक अन्तरराष्ट्रीय परिषद्‌ की ओर से निमंत्रण मिला। यह पूर्वी देशों के इति- 
हास-प्रेमियों की परिषद्‌ थी | भण्डारकर अपनी भ्ंभटों के कारण इस परिपद्‌ में 
सम्मिलित न हो सके, पर उन्होंने नासिक की प्रशस्तियो पर एक लेख लिखकर वर्हाँ 
भेजा । उनकी इस रचना का वहाँ विशेष सम्मान हुआ । इससे उनकी ख्याति 
भ्रत्यधिक बढ़ गयी । थोड़े दिनों वाद जब विल्सन की पृण्य-स्मृति में भाषा-विज्ञान 
की कक्षा खोली गयी तब वह उसके प्रथम व्याखानदाता नियुक्त हुए । इस कक्षा 
के विद्यारथियों को भाषा-विज्ञान के विषय पर उन्होंने जो व्याखान दिये वे संस्क्ृत 
साहित्य की स्थायी निधि हैं ! 


सन्‌ १८७६ ई० में बम्बई की सरकार ने भण्डारकर को संस्कृत की पाण्डु- 
लिपियों का अ्रनुसंधान-कार्य सौंपा । भण्डारकर ने इस कार्य को बड़े परिश्रम से 
पूरा किया। उन्होंने जैन-धर्म के प्राचीन हस्तलिखित ग्रंथों का संशोधन और 
सम्पादन भी किया। इससे जेन-धर्म के इतिहास को एक नया रूप प्राप्त 
हो गया और वह पहले की अपेक्षा अधिक प्रामाणिक हो गया । साथ ही संस्कृत 
की प्राचीन पाण्डुलिपियों के संशोधन एवं सम्पादन से लोगों को वैष्णव-धर्म और 
दैव-घर्मं के सम्बन्ध में भी अनेक नई बातों का जान प्राप्त हो गया। इन साहित्यिक- 


: दक्षिण के देश-रत्न 


सेवाओं के क्रतिरिक्त सन्‌ १८८४ ई० में उन्होने दक्षिण का इतिहास” लिखा। 
उनका पद्च इतिहास अत्यन्त प्रामाणिक इतिहास है । 

सन्‌ १८६८५ ई० तक भग्डारकर एक विश्व-विख्यात विद्वान हो चुके थे । 
इसी वर्ष जमंती से गोटिनजेल-विद्वविद्यालप्र ने उनकी विद्वता से प्रभावित होकर 
उन्हें पी० एच० डी० की सम्मानित उपाधि से विभृषित किया | कलकत्ता-विश्व- 
विद्यालय के भी वह पी० एच० डी० थे। इसके दूसरे व वह वायता में होने 
वाली पर्व के तत्त्वेताओं की अन्तरराष्ट्रीय परिपद्‌ में सम्मिलित हुए । इस परिपद्‌ 
में देश और विदेश के बड़े-बड़े विद्व्तों से उनकी भेंट हुई । उन्होंने भण्डारकर का 
वहुत सस्मान किया । सन्‌ १८८६ ई० में तत्कालीन भरत-सरकार ने सी उन्हें सी ० 
ग्राई० ई० की उपाधि प्रदान की । इसके बाद ही वह सेण्डपीटर्स वर्ग के 'इम्पी- 
रियल एकेडेमी आफ साइन्स” के सदस्य चुने गये । सन्‌ १६०३ ई० में लाई कर्जन 
के शिक्षा-सुधार के सम्बन्ध में वह वाइसराय की कौसिल के सदस्य मनोनीत हुए । 
सन्‌ १६०४ ई० से सन्‌ १६९०८ ई० तक वह वम्बई की लेजिस्लेटिव कौंसिल के 
सदस्य रहे । सनू १६११ ई० में भारत-सरकार ने उन्हें के” सी० आई० ई० की 
उपाधि से विभूषित किया | बम्बई और एडिनवरा-विश्वविद्यालय के वह सम्मानित 
एल-एल० डी० थे । 

भप्डारकर अपने समय के श्रद्वितीय विद्वान थे। साहित्य और शिक्षा के 
क्षेत्र में उन्होंने अमूल्य सेवाएँ की थी । अत: उनके जीवन-काल में ही उनके शिष्यों 
ने उनकी स्मृति को चिरस्थायी रखने के लिए जुलाई, सन्‌ १६१७ ई० 
में भण्डारकर-संस्था की स्थापना की। इस संस्था में डा> भण्डारकर के 
बताये हुए मार्ग पर शोध-कार्य होता है। यह अपने ढंग की भारत में अनोखी 
संस्था है | तत्कालीन वाइसराय लाड विलिग्टन ने इस संस्था की नींव डाली थी । 
इसके कुछ समय बाद ही डा० भण्डारकर का स्वगंवास हुआ । उनके निधन से 
भारत की जो क्षात हुई उसकी पूर्ति नहीं हो सकती । प्राचीन भारतीय साहित्य के 
अध्ययन से उन्होंने स्वयं ही लाभ नही उठाया, बल्कि उस अध्ययन से उन्होंने 
दूसरों को भी लाभान्वित किया | वह एक असाधारण विद्वान थे । उनका ग्रभ्युदय 
ऐसे समय में हुआ था जब देझ्ष में पश्चिमी सम्यता के प्रभाव से एक नई जाग्रति 
उत्पन्न हो रही थी । सन्‌ १८५७ ई० का राजनीतिक ज्वार उन्होंने अपनी आँखों 


सर भणष्डारकर है 


#ॉफ 


से देखा था ओर यह अनुभव किया था कि पश्चिम की चकाचौंध में किस प्रकार 
भारतीय अ्रपनी संस्कृति, अपनी सभ्यता और अपने साहित्य से विशुख होते जा 
रहे है । इसलिए सन्‌ १८५७ ई० के आन्दोलन के कुछ वर्षों वाद ही देश में 
सामाजिक एवं धामिक सुधार के जो आन्दोलन आरम्भ हुए उन्ही के साथ ही उन्होने 
जनता का ध्यान उस भाषा ओर साहित्य कीझर भी आक्ृप्ट किया जिसकी परेचम 
के विद्वनों ने चीर-फाड़ आरम्भ कर दी थी और जिसे वे संसार की नजरों से 
गिरा कर दो कौड़ी का सिद्ध करने की कोशिद्य में लगे हुए थे। भण्डारकर ने 
तरह-तरह की कठिनाइयाँ सहन कर पश्चिम की इस ललकार को स्वीकार किया 
और अपने लेखों-द्वारा उसका करारा उत्तर दिया। इस प्रकार भप्डारकर ने हमारे 
साहित्य की जो रक्षा की उसका मूल्यांकन हम शब्दों में नहीं कर सकते | उनकी 
पुण्य-स्मृति को चरितार्थ करने का सर्वोत्तम उपाय यही है कि हम अप ने प्राचीत 
साहित्य के गौरव को नष्ट न होने दें और प्राणपण से उसकी उन्नति में लगे 
रहें । इससे हमारा ही कल्याण नहीं होगा, वल्कि भण्डारकर की आत्मा को नी 
सनन्‍्तोष प्राप्त होगा और हम उनके ऋण से उऋण हो सकेंगे । 
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अंग्रेजी-आमन के अन्तर्गत एक उच्च पदाधिकारी होते हुए भी महादेव गोविन्द 
ग़नडे ने अपने देश की जो सेवा की उसकी जितनी प्रशंसा की जाय, कम है। 
उनका देद-प्रेम देखकर काँग्रेस के जन्मदाता 
प्री हराम उनको शुरू महादेव” कहकर 
पंवोधित करते थे और उनके बारे में कहां 
करते थे कि भारत में यदि कोई ऐसा 
यक्ति है जिसको चोबीस घंटे अपने देश 
॥ही विचार रहता है तो वह व्यक्ति 
एनड़े है !! पूना और उसके आस-पास 
पनडे इतने लोक-प्रिय थे कि डाब्टर पोलन- 
से विद्वान उन्हें पृना का बिना छत्रधारी 
पजा! समझते थे। रानडे जबतक पूना 
रहे तबतक वहाँ एक भी ऐसी संस्था नहों थी जिसको यातों उन्होंने स्थापित 
किया हो या जिसकी उन्नति में उन्होंने योग न दिया हो । 
रानडे का जन्म माघ शुक्ल ६, शाके १७६३ अर्थात्‌ १८ जनवरी, सन्‌ १८- 
'२ ई०, मंगलवार को संध्या समय नासिक जनपद के अन्तर्गत निकाड नामक एक 
मीण परिवार में हुआ था । उनके पू्वज पेशवा के दरबार में नौकरी करते थे । 
नके परदादा भास्करराव उपनाम अ्रपाजी संगली-राज्य के राजदूत थे और 
ना में रहते थे। उनके दादा अ्रमृतराव तात्या संस्कृत के धुरंधर विद्वान थे और पुना 
गला के मामलतदार थे और उनके पिता गोविन्दराव भाऊ [सृ० १८७७ ई०) 
सिक जिले के मामलतदार के मुख्य क्लक थे । इस प्रकार रानडे 
ग परिवार एक साधारण, परन्तु शिक्षित परिवार था । उनके परिवार के लोग 
एनिक, संदाचारी और देक्य-प्रेमी थे। ये गुण उनको अपने परिवार से ही मिले 
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ये और इन गुणों के आधार पर ही उन्होंने अपने हायों अपने जीवन का निर्माण 
किया था । 

रानडे बड़े लजीले और बोदे स्वभाव के बालक थे । उनका यह स्वनाव देख 
कर उनकी माता गोपिकाबाई प्रायः कहा करती थीं कि इस बालक के लिए दस 
रुपया महीना कमाना भी कठिन है । किन्तु अयनतो माता के इस कथन को उन्होंने 
असत्य कर दिया । जनकी प्रारंभिक शिक्षा काह्हायुर के एक मराठी विद्यालय में 
हुई । इसके बाद १८५१ ई० में उन्होंने काल्हापुर के एक अंग्रेजी स्कूल में 
प्रवेश किया । इस स्कूल में अंग्रेजी को कुछ ही कक्षाएँ थी । ऐसी स्थिति में रानडे 
बम्बई जाकर पढ़ना चाहते थे, परन्तु अपने बोदे और संकोचो स्वभाव के कारण 
बह अपने पिता से कहने में हिचकते थे । उनके मित्रों-द्वारा जब उनके पिता को 
यह बात मालूम हुईं तब उन्होंने बम्बई में रानडे को शिक्षा का प्रवन्ध कर दिया । 
इस प्रकार १९५६ ई० में रावडे बम्बई के एल्फिस्टन हाई स्कूल में पढ़ने लगे । 

रानडे थे तो संकोची, पर उनकी बुद्धि बड़ी प्रखर थी | दो वर्ष तक एल्फिस्टन 
स्कूल में पढ़ने के बाद एल्फिस्टन कालेज में उनका प्रवेश हो गया ओर उन्हें 
१० रु० और फिर १५ रु» मासिक छात्रवृत्ति भी मिलने लगी। १८५६ ई० में 
बम्बई विश्वविद्यालय की पहली मेट्रीकुलेशन परीक्षा हुई । इस परोक्षा में बह 
उत्तीर्ण हो गये । उस समय कुछ ऐसे विद्यार्थी दक्षिण-फेलो' चुने जाते थे जो 
अपनी पढ़ाई जारी रखना चाहते थे । ऐसे विद्याथियों को निम्न श्रेणी के विद्यार्थियों 
को पढ़ाना पड़ता था । रानडे जूनियर दक्षिण फेलो” चुने गये और उन्हें ६० रू० 
मासिक वेतन मिलने लगा । तीन वर्ष बाद वह सीनियर दक्षिण फेलो'” चुने गये 
और उन्हें १२० रु० मासिक वेतन मिलने लगा। इस पद पर वह तीन वर्ष 
तक रहे । १८६१ ई० में उन्होंने 'लिट्ल-गो” परीक्षा और १९६६२ ई० में उन्होंने 
बी० ए० पास किया | इसी वर्ष उन्होंने बी० ए० आनसे की परीक्षा इतिहास 
ओर शअ्रथंशासत्र में दी । इस' परीक्षा को पास करने पर उन्हें एक स्वर्ण-पदक 
और २०० रू० की पुस्तकें पुरस्कार में मिली। इसके अतिरिक्त कालेज के श्रध्या- 
पकों ने उनको ३०० र० की एक सोने की घड़ी भी दी। इस परीक्षा में वह 
द्वितीय श्रेणी में उत्तीण हुए थे। इसके पहले उन्होंने सब परीक्षाएँ प्रयम श्रेणी 
में पास की थीं। १८६४ ३० में उन्हें एम० एु० की डिग्री बिना परोक्षा दिए 


दक्षिण के देश -रत्न 


ही 


है. 


ही मिल गयी। उन दिनों बह नियन था कि जो विद्यार्थी आनसे में बो० ए5 पास 
करता था वह अपने नेट्रोकुलेशत पास करने को तिथि से ५ वर्ष के उपरांत 
स्वयं एम० ए० हो जाता था। इसी नियम के अनुसार रानडे एम० ए० हुए और 
फिर सन्‌ १८६६ ७ में उन्होंने वकालत की परीक्षा प्रथम श्रेणी में पास को 
इसी वर्ष नियमानसार उन्होंने आनसं-इन-ला” भी प्रथम श्रेणी में पास किया । 

रानडे बड़े परिश्रमी और प्रतिभा-संपत्न विद्यार्थी थे । श्रधिक परिश्रम करने के 
कारण उनकी दृष्टि बढ़त कमजोर हो गयी, परन्तु उन्होंने इसकी चिन्ता नहीं को । 
अपने विद्यार्थी-जीवन में वह जन-सेवा भी करते थे । जिन दिनों वह बी० ए 
में पढ़ते थे उन दिनों वह इन्दु-प्रकाश/ ( १८६२ ई०) का संपादन किया करते 
थे। यह पत्र अँग्रेती और मराठी में निकलता था। इस पत्र में देश-प्रेम ओर 
समाज-सुधार संबंधी लेख छपा करते थे। महाराजा होल्कर के दोवान विनायक 
जताईन कोर्तने, रामकृष्ण गोपाल भण्डारकर, शंकर पांडुरंग पंडित, फ़ौरोजशाह 
मेहता आदि उनके परम मित्रों में से थे । कालेज में भी कई शिक्षा-शास्त्रियों से 
उनकी घनिष्ठता थी ! 

सर अलेक्जेप्डर गाप्ट रानडे के अध्यपक थे। रानडे को अध्ययन की प्रेरणा 
सर झलेक्जेप्डर ग्राष्ट से ही मिली। गर्मो को छुट्टी के दिलों में रानडे कालेज 
के पस्तकालय में बैठकर कभी इतिहास, कभी राजनीति, कभी विज्ञान और कभी 
दर्मन का अध्ययत करते थे। इन विपयों के अध्ययन में ग्राण्ट महोदय उनका 
पथ-पदर्शत करते रहते थे | वह अनुशासन-प्रिय भी थे । एक दिन अपने अल्हड़पन 
के कारण रानडे ने अंग्रेजी-आसन और मराठा-शासन पर तुलनात्मक दृष्टि से 
विचार करते हुए अंग्रेजी-श्ञासन को घटियय सिद्ध किया | ग्राण्ट महोदय ने रानडे 
का तिबंध पढ़कर उन्हें वुलाया और कहा--“रानडे ! तुम्हें उस सरकार की 
निन्‍दा नहीं करनी चाहिए जो तुम्हें शिक्षा देवी और तुम्हारी सहायता करती 
हैं” । यह कइकर उन्होंने छः मास के लिए रानडे की छात्रवृत्ति बन्द कर दी | 
रानडे ने इसे अपमान न समझकर चपचाय सहन कर लिया । 

विद्यर्थी-जीवन समाप्त करने के बाद रानडे ने जीविका के क्षेत्र में प्रवेश 
किया। आरंभ में उन्हें २०० रु० मासिक वेतन पर शिक्षा-विभाग में मराठी- 
अनुवादक का पद मिला। इस पद पर उन्होंने ८मई, १८६६ ई० से २० 
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नवम्बर, १८६७ ई० तक काम किया। इसी बीच कुछ दिनों के लिए वह 
प्रवकलकोट की रियासत में सरकार की ओर से ज्लेजे गये। इस स्यिासत में 
उन्होंने इतने परिश्रम से काम किया कि वह ४०० रु० मानिक बेरत्‌ पर कोल्डा 
पुर में न्यायाधीश चुने गये | उसः समय हाईकोर्ट में वकालत करने का अधिकार 
प्राप्त करने के लिए एडवोकेट की परीक्षा पास करनी पड़ती थी । इस लए कोन्हा 
पुर रियासत से उन्होंने त्याग-यत्र दे दिया। इसी बीच एल्फिस्टन कालेज, वम्बई 
में अंग्रेजी-नाषा और साहित्य के प्रोफेसर का स्थान रिक्त हझ्मा। रानडे ने 
कार्य स्वीकार कर लिया। यहाँ भी उन्होंने इतनी लगन से कार्य किया कि तद- 
विषयक प्रोफेसर के छुट्टी से लौट आने पर उनके लिए सहायक अध्यापक का 
नया पद निर्धारित किया गया । इस नये पद पर उन्होंने १८६८ ई० से १८७ 4 
ई० तक कार्य किया । फिर १८७१ ईं० में उन्होंने एडव्रोकेट की परीक्षा पौस की 
भर पुलिस-मजिस्ट्रंट विय्युक्त हुए | इसके कुछ ही महीने बाद वह उन्नति करके 
बस्बई के स्मालकाज़ कोर्ट के चौथे जज हो गये । इस पद पर उन्होंने २८ जुलाई 
सन्‌ १८७१ ई० से २२ सितम्बर, १८७३ ई० तक सफलतापवंक कार्य किया। वह् 
इतने भ्रधिक परिश्रमी थे कि उन्हें जो नया काम मिलता था उसे वह अपनी कार्ये- 
कुशलता से चमका देते थे | सरकार उनके काम से बहुत संतुष्ट थी। इसलिए 
वह बराबर उन्नति करते गये । १८ नबम्बर, सन्‌ १८७३ ई० को ८०० रु० मासिक 
वेतन पर वह पूना के प्रथम श्रेणी के स्थानपत्न सदरझाला नियुक्त हुए और ६ 
फरवरी, १८७४ ई० को इस पद पर स्थायी घोषित हुए । १८७८ ई० में उनका 
तबादला पूना से नासिक हो गया। उस समय सर रिचर्ड टेंपल महाराष्ट्र के 
गवर्नर थे । वह रावडे के लोकोपयोगी कार्यो को संदेह की हप्टि से देखते थे । 
इसलिए उन्होंने सन्‌ १८७६ ई० में रानडे का तवादला नासिक से धुले कर दिया 
ओर उन्हें प्रथम श्रेणी का सब-जज बना दिया । थुले खानदेश जिले का मुख्य नगर 
हैं। उस समय यहाँ देश-हित की कोई चर्चा नहीं थी । फिर भी उन पर गवर्नर का 
संदेह बना रहा । घुले में कुछ दिनों तक उन्होंने डिस्ट्रिक्ट जज के पद पर भी 
काम किया | इसी बीच रिचर्ड टेंपिल के स्थान पर सर जेम्स फर्ग्यससन गवनेर 
नियुक्त हुए । 


गवर्नर फग्यूसन ने रानडे को बम्बई का प्रेसीडेंसी-मजिस्ट्रेंट नियुक्त किया 
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इस पद पर रानडे ने ३ जनवरी, १८८१ ई० से २१ माच तक कास किया । 
इसके बाद वह पूना के प्रवम श्रेणी के सदरझाला नियुक्त हुए । इस पद पर वह 
चार महीने भी काम न कर पाये थे कि उन्हें पूता और सतारा की कचहरियों 
का निरीक्षण करने के लिए सहायक विद्येप जज निय॒क्त किया गया। इस पद पर रह 
कर उन्हें दौरा करना पड़ता था। अपने इस नये कार्य को उन्होंने इतनी सतकता 
से संपन्न किया कि २७ फरवरी, सन्‌ १८८४ इं० को वह १२०० रुपया मासिक 
वेतन पर पूना के खफीफा-जज नियुक्त हुए ओर शीघ्र ही डाक्टर पोलन के 
दिलायत चलें जाने पर वह २३ नवम्बर, सन्‌ १८८५ ई० को स्पेशल जज बना 
दिये गये । अपने इस पद से उन्होंने गाँव-गाँव घूम कर किसानों की बड़ी सेवा 
की । १३ अप्रैल, सन्‌ १८८६ ई० को ला्ड डफ़रित की सरकार ने भारत की 
आ्रथिक दशा की जाँच करने तथा उसमें सुधार करने के उद्देश्य से जो समिति 
सर चाल्स इलियट की अध्यक्षता में बनाई थी उसके रानडे ही भारतीय 
सदस्य थे । इस समिति में रानडे ने बड़ी योग्यता और स्वतंत्रता से अपने 
विचार प्रकट किये । इसके उपलक्ष में सरकार ने उनको सी० आई० 
इं० की उपाधि से विभूषित किया । इस समिति का कार्य समाप्त होने पर 
वहूं १८८८ ई० में पुत्र: स्पेशल जज हुए । १ सितम्बर, १८६३ इईं० 
को बम्वई हाईकोर्ट के सुप्रसिद्ध जज काशीनाथ व्यंबक तैलंग का स्वगंवास हो 
गया । उनके स्थान पर रानडे की नियुक्त हुईं। उस समय रानडे शोलापुर में 
दौरे पर थे । जिस समय शोलापुर की जनता को उनके हाईकोट के जज होने 
का शुभ समाचार मिला उस समय उसने बड़े समारोह से उनकी विदाई की । 
बम्बई में भी उनका असूतपूर्व स्वागत हुआ । अपने इस नये पद पर उन्होंने २३ 
नवम्बर, १८९३ इं० से ८ जनवरी, १६०१ इं० तक काम किया । इसी महीने में 
वह बीमार हो गये। ८ जनवरो को उन्होंने ६ महीने की छुट्टी ली और १६ 
जनवरी को हमेज्ञा के लिए छुट्टी लेकर वह इस संसार से विदा हो गये । 

रानडे अपने समय के प्रसिद्ध न्याया धीश थे । वह प्रत्येक मुकदमें की छान- 
बीन बड़ी सावधानी से करते थे और फिर अपना फ़ेसला सुनाते थे । उनके फ़ सले 
निष्यक्ष होते थे। हिन्दू-धर्म-शान्र के वह आचाय॑ थे। भारतीयों के चरित्र से 
भी वह पूर्णतया परिचित थे। अपना फ़ेंसला देते समय वह इन सब बातों पर 
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विचार करते थे । इसलिए उनके फ़सले अकाट्य होते थे और उनके सद्नयोगी 
जज भी उनके फसलों से अत्यन्त संतुष्ट रहते श्रे । उतकी न्याय-वद्धि इतनी प्रखर 
थी कि उनके विरोधी भी उनके फंसले पर उँगुली उठाने का साहस नहीं करते थे । 
जजी की कुर्सी पर बैठकर उन्होंने किसी वकील या गवाह या मुवक्किल को कठोर 
दब्द नही कहा । उनपर सब विद्वास करते थे। उनकी न्याय-वृद्धि के सभी 
प्रशंसक थे। बड़े-बड़े अंग्रेज-जज उतकी न्याय-बुद्धि का लोहा मानते थे । उनके 
निधन पर चीफ जस्टिस सर लारेंस जैकिस ने कहा था--“उनके / रानडे के ) 
साथ जजी का काम थोड़े दिन भी करने मे मालूम हो झाता था कि वह एक 
गंभीर और सहानुभूतिपूर्ण जज थे। उनकी निरीक्षण-शक्ति बड़ी उच्च कोडि की 
थी । झ्ौचित्य का उन्हें हमेशा ध्यान रहता या । उनकी सम्मतति उनके सहायक 
जजों के लिए बड़ी अमूल्य होती थी। उनके फेसले भविष्य में उनके पाण्डित्य 
और विद्वत्ता के स्मारक रहेंगे,ऐ_ऐसा मेरा विश्वास है ।”” 

कानून के पंडित होने के साथ-साथ रानडे अपने समय के प्रसिद्ध लोक-मेवी 
भी थे। पूना उन्हें बहुत प्रिय था। बीच-बीच में यदि पूना से उनकी बदली हो 
जाती थी तो वह घम-फिर कर फिर पना आ जाते थे । पना में देश-प्क्तो और 
कार्य-कर्ताओें की उनके यहाँ हर समय भीड़ लगी रहती थी । वह दृरदर्ञ्ों और 
गंभीर थे। विद्रोह, विप्लव और क्रान्ति में उनका विश्वास नहीं था । उनके शब्द- 
कोश में शान्ति” का श्र आलस्य नहीं था | वह जिस काये का अपने हाथ में 
लेते थे उसमें वह तन-मन-धत से जुट जाते थे । सरकारी काम के लिए उनका 
समय निश्चित होता था । उस से छुट्टी पाकर वह अपना सारा समय वेद्य-सेवा 
में देते थे । 

पूता की कई संस्थाओ्रों से रानड़े का सम्बन्ध था। प्रार्यता-समाज 
( १८०६७ ई० ) के वह संस्थापक थे । इस समाज के सिद्धान्त प्रायः वही थे, जो 
ब्रह्म-समाज' के थे। इसमें रानड़े के धामिक उपदेश होते थे | 'साव॑जनिक सभा! 
के वह प्रमुख उनच्नायक थे। इस सभा का सारा काम वहों करते थे। उन्हीं की 
सलाह से श्व्ू७६ ई० के दुभिक्ष में इस सभा ने बअक्ाल-पीडितों की ग्रत्यन्त 
प्रशंसनीय सेवा की थी । उत्होंने इस सभा की एक त्रेमासिक पत्रिका भी निकाली 
थी । इस पत्रिका में वह स्वयं बड़े गंभीर लेख लिखते थे। पूना के फर्म्यसन 
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की स्थायना में भी उनका हाथ था। पएुना-]ुस्तकाइब और प्रार्यना-समा 
थ भत्नन उन्हीं की सद्दायता और प्रोत्लाहत से वते थे। सन्‌ १८७४ ई० में उन्होंने 
दपने निछो के सहयोग से वसंद-त्णख्यानसाला' की स्थापना की थी। इसमें इति- 
शस, प्राण, समाज-सुधार, राजनीति, झिक्षा ब्रादि विविध विपयों पर मराठो भाण 
में प्रतिवर्य व्याख्यान होते थे | शिक्षित समाज और उच्च कक्षा के विद्यार्थियों को 
इन व्याख्यानों से बहुत लान हाता था । 

नड़े ने मराठी साहित्य की अभिवद्धि में भी अपनी विश्येप दिलचस्पी प्रकट 
की थी। वह लय एक बन सप्यादक और प्रोइ लेखक थे। अंग्रेजी मे उन्होंने 
हिखी थी ! उनके पत्रास वर्ष यूत्र पृना में एक ऐसो सभा थी जो अव्य भाषाओं 
की पस्टकों का नराठी भाषा में अनुवाद कराती थी। बह सभा टूट गयी थी, किन्तु 
इसका रुपया वस्वई के एकाउप्टेंट जेवरल के कार्यालय में जमा था। राजड़े ने 
इस सभा की एन: प्राण-प्रद्धेप्ण की और इसका सब रुपया व्याज-सहित वसूल 
किया ! थोड़े दिनो में यह संस्था भी चल तिकली और इसने मराठो-साहित्य की 
बुद्धि में पूरा योग दिया । इस सभा के अतिरिक्त पूक्ा में और भी कई संस्थाएँ और 
कृम्पतियाँ थीं जो सहयोग के अभाव में या तो निप्प्राण हो गयी थी या टुट गयी 
थी ' रानडे ने उन सदकी रक्षा की और उन्हें जीवन-दात दिया। वह अत्यन्त 
उत्पाही कार्ब-कर्ता थे | देश के रचनात्मक कार्यो में उतकी सूऋ-बूझ अत्यन्त मौलिक 
थी। उन्होंने एक ऐसी पंचायत की स्थापना की थी जो मुकदमा लड़नेवालों में 
मेल कराती थी । पृना का हीराबाग-टाउनहाल उन्हीं के उद्योग से बना था और 
एक अजायबबर भी उन्होंने स्थापित कराया था । 

रानडे आधुनिक एना के निर्माता थें। वह कही भी रहें, अपनी छट्ियाँ पूना 

में ही बनाते थे । दिन के बारह-एक दजे तक और फिर जाम से रात के दस- 
ग्यारह बजे तक उनके यहाँ कार्य-कर्ताशों को भीड़ लगी रहती थी और किसी-न- 
किसी सभा, समिति आदि के सद्भ उन एवं उद्देश्य पर विचार-विनिमय होता रहता 
धा बह नासिक में थे तब उन्होंने वहाँ प्राथता-समाज” की स्थावता की थी। 
यह उनकी धामिक संस्था थी | इसका उद्देश्य धामिक मामलों में सुधार करना 
था। रानडे ने अपनी प्रतिना से अपने समय के जीवन के सभी अ्रंगों को स्पर्श 
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किया था ! राष्ट्रीय उत्थान के मार्ग में उन्हें जहाँकही भी रोड़े दिखायी देते थे 
उन्हें वह दूर करने को पूरी चेप्टा करते थे। ज्ी-शिक्षा की ओर भी उनका ध्याक् 
गया था। अपने प्रथल ने उन्होंने पूता, नासिक, लिया आदि कई नगरों और क़स्यों 
में कन्या-पाठशालाएँ खोली थीं । 
पना से जब रानडे वम्बई हाई कोर्ट के जज होकर वन्बई गये तब उन्हें बम्बई- 
विश्वविद्यालय की भी सेवा करने का अवसर मिला । वम्दई-विद्दविद्यालय के वह 
'कैलो! ( १८६५ ई० ) थे। इसलिए उनके मार्ग में कोई अड़चन उपस्थित नहीं 
हुई । उस समय सर मंगलदास नाथूभाई ने अपनी मृत्यु से पूर्व वस्वई-वेश्व- 
विद्यालय को साढ़े तीन लाख रुपया दान दिया था। उनकी म्व्य के बाद यह 
रुपया उनके उत्तराधिकारी नहीं दे रहे थे । रानडे ने बड़े प्रेम से यह घन वसल 
किया । उन्होंने विश्वविद्यालय में देशी भाषाओं ( मराठी और ग्रुजराती ) को 
थान दिलाने की कईं बार चेष्टा की, परन्तु वह अपनी चेप्टा में सफल व हो 
सके । उस समय बहुत-से लोगों का विश्वास था कि देशी भापाश्रों में कोई साहित्य 
नहीं है । ऐसी स्थिति में रानडे ने मराठी और गुजरासी के प्रसिद्ध ब्रस्वों के नासों 
की विषय-सची ग्रच्यकारों के संक्षिप्त विवरण साहित प्रक्मशित की और यह सिद्ध 
कर दिया कि देशी भाषाओं का साहित्य भी प्राणवाण और अध्यवत-योग्य है । इस 
प्रकार उन्होंने देशी भाषाश्रों की स्थिति स्पष्ट कर सेडीकेट के सदस्यों का मत अपने 
पक्ष में कर लिया । एक उपसझिति बनायी गयी जिसके तीन सदस्यों में से एक 
सदस्य स्वयं रानडे भी थे। २६ जनवरी, १६०१ इं० को इस उप-समिति की रिपोर्ट 
को सीनेट ने स्वीकार किया और गुजराती और मराठी के साथ कन्नड़ को भी 
एम० ए० की परीक्षा में स्थान दिया । किन्तु यह गुम सूचना रावडे नहीं सुन 
सके । इसके पूर्व ही वह चल बसे थे ! 
रानडे अपने समय के उच्चक्रोंटि के देश-भक्त थे । राजदीय कर्मचारी होते हुए 
भी उन्होंने जिस बुद्धिमानी एवं सतकंता से देश और सनाज के विभिन्क्षेत्री मं काये 
किया उसकी जितनी प्रशंसा की जाय, कम है । देश के रचनात्मक कार्या में उनका 
ग्रटल विश्वास था। उन्होंने देश के हित में जितना रचनात्मक कार्य किया उतना 
यदि उन्होंने अँग्रेजों की नीति के अनुसार किया होता वह झेंग्रेजो के गले के हार हो 
जाते, परन्तु उन्होंने उस गौरव को ठुकराया और वराबर देश और समाज की सेवा 
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में लगे रहे । वह ठोस कार्य-कर्त्ता थे। आदर्श की कोरी बातों में उनका विश्वास 
नहीं ना । इसलिए उन्हें जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में सफलता मिली । १८५ ईं० में जज 
हाते हुए भो वम्बई-लेजिस्लेटिव कौंसिल के वह सदस्य हुए । १८८६० ई० और फिर 
£य६३ ई० में उन्हें पुनः लेजिस्लेटिव कौंसिल की सदस्यता प्राप्त हुई । लेजिस्लेटिव 
कौंमसिल के अधिवेदनों में वह देश-हित के कार्यो पर ही बोलते थे। काँग्रेस में भी 
वह एक शिखर के समान थे । न्‍्याय-विभाग के एक उच्च अ्रधिकारी होने के कारण 
उन्हें वास्तविक अर्थ में काँग्रेसी नहीं कहा जा सकता, लेकिन वह उसके सूत्र- 
संचालक अवब्य थे । काँग्रेस आन्दोलन को उन्होंने स्फूर्ति प्रदान की थी। काँग्रेस 
में अर्थंगात्री और इतिहासज्न के रूप में वह स्मरणीय थे । समाज-सुधार में उनकी 
श्िश्येप गति थी। काँग्रेस के अधिवेशन के अवसर पर होनेवाले समाज-सुधार- 
सम्मेलन में वह विश्येय दिलचस्पी लेते थे । वेदों में उनका विश्वास था और वह 
विववा-विवाह एवं अछुतोडार के समर्थंक थे। वह उम्र समाज-सुधारक नही थे। 
उनका कहना था--लुधार करनेवालों को कोरी,पटिया पर लिखना नहीं आरम्भ 
करना है। बहुधा उनका कार्य यही है कि अर््ध-लिखित वाक्य को पूरा करें। वे जो 
कुछ करना चाहते हैं उसमें वे तभी सफल हो सकते हैं जब जो कुछ प्राचीन काल 
में सत्य ठहराया गया है उसे सत्य मान ले और बहाव में कभी यहाँ और कभी वहाँ 
धीमा-सा घुमाव दे दें, न कि उसमें बाँध बाँध श्रथवा उसको किसी नृतन स्रोत की 
ओर ले जायें ।” 

रानडे गृहस्थ थे । उनके दो विवाह हुए । उनका पहला विवाह १८५४ ई० 
में सखुबाई 'से हुआ था। दुर्भाग्य से पूना में ३ अक्टूबर, १८७३ ई० को 
उनका स्वरगंवास हो गया । उनके स्वरगंवास के समय रानडे की अवस्था ३२ वर्ष 
की थी और वह वम्बई स्माल-काज़ कोर्ट के जज थे। उनके पिता उस समय 
जीवित थे। वह नहीं चाहते थे कि रानडे एक विघुर का जीवन व्यतीत करें। 
इसलिए उन्होंने उतका पुतविवाह करने का निश्चय किया । उस समय जातीय एवं 
सामाजिक बंवन बड़े कड़े थे । वड़ो अवस्था की लड़कियाँ मिलती ही नही थीं । 
विधवा-विवाह का चलन नहीं था | यह सब सोच-समभकर रानडे अपना विवाह 
करना नही चाहते थे, परन्तु उनके पिता उनके विवाह करने की हठ पकड़े हुए थे । 
ऐसी स्थिति में विवश होकर रानडे को रमाबाई ( १६६२-१६२४ इं० ) के साथ 
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अपना विवाह ( १८७३ ई० ) करना पड़ा । उस समय रमावाई ११ वर्ष की 
ग्रबोध वालिका थीं । 
जिस समय रानड़े के साथ रमावाई का विवाह हुआ उस समय रमावाई को 
मराठी-अक्षरों का ज्ञान तक नहों था। रानहे ज्ी-शिक्षा के पक्षपाती थे । इसलिए 
उन्हांने रमाबाई को स्वयं पढ़ाना आरम्भ 
किया । रमाबाई ने पहले मराठी भाषा का 
ज्ञान प्राप्त किया और जब वह इस भापा में 
पारंगत हो गयी तब उन्होंने अँग्रेजी पढ़ना 
2 आरम्भ किया। कठिन परिश्रम झे थोड़े ही 
4० 5टटी नमक दिनों में उन्होने अँग्रेजी की भी अच्छी 
। है योग्यता प्राप्त कर ली। दो भाषाओं पर 
अधिकार होने से रमाबाई का उत्साह दुून 
हो गया और फिर वह सर्तकियों की . सामाजिक 
स्थिति को सुधारने की ओर अग्रसर हुईं। आरम्भ में उन्हें अ्रपने परिवार की 
स्त्रियों के कटु ताने सहने पड़े, परन्तु उन्होंने अपने ध्येय से मूँह नहीं मोड़ा | वह 
बराबर अध्ययन करती रहीं, सभाश्रों में सम्मिलित होती रहीं और बालिकाओं 
की शिक्षा का प्रबन्ध करती रहीं । इन कार्यो में भाग लेने से उनकी हिम्मत खुल 
गयी और सन्‌ १८८३ ई० में उन्होंने बालिकाओं के लिए एक हाई स्कूल खोलने 
के सम्बन्ध में पूना की साव॑जनिक सभा में अपना भाषण दिया | उस समय उनकी 
ग्रवस्था २१ वर्ष की थी । उस समय से वह बराबर अपने पति के साथ (१८८१- 
६३ ई०) रहीं । रानडे पचास वर्ष के हो चुके थे । उनका स्वास्थ्य गिरता जा रहा 
था । इसके अतिरिक्त उनके विरोधी भी उत्पन्न हो गये थे। इससे उन्हें बड़ी 
चिन्ता हो गयी थी। परन्तु इस चिन्ता और अपने गिरते हुए स्वास्थ्य के बावजूद 
वह बराबर परहित-चिन्तन में लगे रहते थे | १८६१ इ० में उन्हें हैजे ने पकड़ा । 
इस रोग से वह मुक्त हो गये, लेकिन १० वर्ष पर्चात्‌ वह मृत्यु की पकड़ से 
न बच सके । 
रानडे की मृत्यु से रमात्राई के हुदय पर एक गहरी चोट लगी | परन्तु इस 
चोट को उन्होंने बड़े साहस से सहन किया और वह महाराष्ट्र की स्त्रियों की दशा 





रे 


सुधारने में लग गयी। उनके इस कार्य में श्री आर ही० भपण्डारकार ने उनकी 
बड़ी सहायता की । १६०४ ई० में महाराष्ट्र में जो प्रथम महिला-परिपद्‌ का 
अधिवेश हुआ वह उन्हीं के सभापतित्व में सम्पन्न हुआ । १६९०६ ई* में उन्होने 
पूना में वम्बई-सेवा-सदन की एक जाखा स्थापित की और इसके द्वारा उन्होंने 
ल्ली-समाज की बड़ी सेवा की । १६१७ ई० तक बम्बईं सेवा-सदन की पूना-शाखा 
एक महत्त्वपूर्ण संस्था हो गयी और फिर इसने स्वतन्त्र रूप से अपना कार्य करना 
आरम्भ कर दिया | यह सेवा-सदन पूना में लक्ष्मी रोड पर स्पयित है । 

रमाबाई कमंठ समाज-सेविका थी । गुजरात के अकाल-पीड़ितों की उन्होंने 
बड़ी सेवा की । वह सेवा से कभी घबराती नहीं थीं । उन्होंने अपने ऊपर इतने 
प्रकार की सेवाओ्रों का भार उठा लिया था कि वह उसे आसानी से वहन न कर 
सकी । उनका स्वास्थ्य गिरने लगा और अन्त में सन १६२४ ई० के अप्रैल मास 
में वह चल बसी । उनसे कोई सन्तान नहीं थी । इसलिए रजनाडे की मृत्यु के बाद 
उनके परिवार में उनका नाम-लेत्रा कोई नहीं रह गया, परन्तु अपनी सेवा, अपने 
त्याग और अपने व्यवहार से उन्होंने भारतवासियों को हमेशा के लिए अपने परि- 
वार का अभिन्न अंग बना लिया । भारतवासी कभी उनकी सेवाश्रों को विस्मृत 
नहीं कर सकते | 


र्ति वर्मा 


प्रतिभा-संपन्न कलाकार की कला का उत्मेष जीवन की दो परस्पर जिरोधी 
परिस्थितियों में होता है । कुछ कलाकार जीवन की वाह्य परिस्थितियों की उपेक्षा 
कर का के क्षेत्र में अपना सर्वश्रेष्ठ स्थान बना 
लेते है ! ऐसे कलाकारों के जीवन की दति इतन 
विपम और कंटक्ााकरीर्ण होती है कि उनको 
बोद्धिक उपलब्धियाँ उनके जीवन की कु परि- 
स्थितियों से बराबर टक्कर लेती रहती है । इसके 
साथ ही उनके जीवन में अ्रसंगत घटताश्रों एव 
असक्त वातावरण की एक ऐसी दिलक्षण प्रति- 
क्रिया होती रहती है जो अरशंक्त मसोवज्ञाननक 
संभावनाओं को निरन्तर ललकारती एवं उन्हें 
चुनौती देती रहती हैं। इस प्रकार उनका 
भोतिक जीवन उनकी प्रतिभा के सर्वधा प्रतिकूल होता हे और यह प्रतिकूलता 
जितनी ही गहन और गंभीर होती हैं उतनी ही अधिक उतकी प्रतिभा गति- 
शीतल होकर उनकी कला का उत्मेप करतो है। ऐसे महान कलाकरों के जीवन 
की रुक्षता, सचमुच, कला के क्षेत्र में, एक भयंकर विडंबना है । लेकिन उनसे 
भिन्‍न कुछ ऐसे भाग्यशाली कलाकार भरी होते हैं जो जीवन के संगत और उत्फुल्ल 
वातावरण में अ्रपती कला का उन्मेय करते है । उनके कृतित्व और उनकी जीवन- 
परिस्थितियों में इठनी संगत होती हैं कि उनके क्रतित््व को उनके जीवन से और 
उनके जीवन को उनके क्ृतित्त्व से पृथक नहीं किया जा सकता | रवि वर्मा का 
नाम ऐसे ही भाग्यशाली कलाकारों में लिया जाता है । कला के क्षेत्र में उन्हें जो 
सफलता मिली है वह उठके समृद्ध भौतिक जोवन की देन है । 

आधुनिक केरल-पदेश में त्रिवेन्दुर) नगर से २० मील उत्तर को ओर 
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क्रिलिमलूर नाम का एक गाँव है। त्रावनकोर की रियासत के दिलों में इस गाँव 
का क्षेत्रफल लगभग 23 वर्ग मील था और इस पर कोइलयाम्पूरन नामक एक 
समद्ध राज-वंग का अधिकार था। त्रावनकोर के राज-वंग से इस वंश का घनिष्ठ 
सम्बन्ध था और यह रमघ्वन्ध लगभग दो शवताड्िदियों तक बना रहा। व्रावनकोर 
के राज-वंश की राजकपारियाँ इसी वंश में व्याही जाती थीं। इसलिए इस वंश 
का आस-पास के क्षेत्रों में भी काफी नाम था । इसकी ख्याति का एक कारण यह 
भी था कि इसने बड़े-बड़े कलाकारों और साहित्यकारों को जन्म दिया था। रवि वर्मा 
का जन्म इसी बंध में ४ अपेल, सन्‌ १८४८ ई० को हुआ था । 

एक कुलीनतंत्रीय बंध में जन्न लेने के कारण राजकुमारों की भाँति रवि वर्मा 
“ पालसलयोपण हुब्ला । उनकी माता अम्बाबाई विदुपी महिला थी और कविता 
ल्‍व करती थीं: उनके चाचा राजा राजा वर्मा कला-प्रिय व्यक्ति थे और वह 
प्रायः चित्र बनाया करते थे। रवि वर्मा खेलते-खेलते उनके पास पहुँच जाते थे 
ऋौर बड़े ध्यान में उनकी तूलिका की गति का अध्ययन किया करते थे। इससे 

तीन-चार वर्ष को अल्यावस्था में हो उन्होंने उल्टी-सीबी रेखाएँ खींचकर चित्र 

बनाना और अपनी बाल-प्रतिना एवं कल्पना का चमत्कार दिखाना आरम्भ कर 
दिया था| पाँच वर्ष की अवस्था होने पर उनका सलाम एक स्थानीय विद्यालय में 
जिखाया गया । आरम्न में उन्हें संस्कृत को शिक्षा दी गयी। भ्रेंग्रेजी-भाया की शिक्षा 
का उस समय तक प्रचार नहीं हो पाया था। कुछ ही दिनों तक रवि वर्मा ने संस्कृत 
पढ़ी । उनका ध्यान भाषा के अध्ययन की अपेक्षा चित्रकारी की ओर अधिक था । 
वह अयनी कक्षा से भागकर त्रिद्यालय की दीवारों पर खड़िया से तरह-तरह के 
चित्र बनाया करते ये । विद्यालय की दीवारें ही नहीं, बल्कि अपने महल की 
सुन्दर दीवारे नी उन्होंने खड़िया से रजु डाली थीं। उनके इस स्वभाव से उनके 
अध्यापक और परिवार के लोग ऊन्र गये | उनकी पढ़ाई बन्दकर दी गयी । 

आरम्भ में रवि वर्मा जो टेढ़ी-मेढी आक्ृतियाँ बनाते थे उनमें नारी-छूंगार 
अधिक रहता था। उनको इस प्रवृत्ति ने असंतुप्ट होकर उनके माता-पिता ने 
उनमें वीर रस का उद्देक करने की बहुत चेप्टा को, लेकिन उनकी कोई चेष्टा 
सफल न हो सकी । ऐसी स्थिति में उत्तके चाचा राजा राजा वर्मा ने उन्हें रज्भीच 
चित्र बनाने की दिक्षा देता आरम्भ किया । कहा जाता हैं कि एक दिन राजा 
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राजा वर्मा अपने कमरे में बेठे हुए एक चित्र में रज्भ भर रहे थे। उस चित्र में 
एक वृक्ष बना हुआ था । चित्र में रद्ध भरते-भरते उन्हें किसी काम से हाहर जाना 
पड़ा । उनके कमरे से बाहर जाने के कुछ कृण वाद ही रवि वर्मा उस कमरे में 
गये और उन्होंने अपने स्वभाव-वद्य उस वक्ष पर एक तोते का चित्र बना त्या 
और भाग खड़े हुए। राजा राजा वर्मा ने जब वक्ष पर एक पक्षी को दे हुए 
देखा तब वह प्रसन्‍तता से उछल पड़े । उस तोते ने उनके चित्र में नई जान डाल 
दी थी। उन्होंने बड़े उत्साह से उस चित्र को पूरा किया। वह चित्र आज विरी 
के सामने नही है, लेकिन रवि वर्मा ने उस वृक्ष पर एक तोते की आकृति दता 
कर अपने भावी जीवन के उद्देश्य की ओर जो संकेत किया वह युग-छुग तक भारत 
के होनहार कलाकारों के लिए प्रेरणा का अवाध स्रोत दना रहेगा ! 

राजा राजा वर्स चित्र-कला के निष्णात पंडित नहीं थे। उत्होंने तेंजोर- 
गली के एक प्रसिद्ध चिज्रकार, अलगिरी वायइ, से चित्र -कला की शिक्षा प्रात का 
थी । उन्हें चित्र-कला का जितना ज्ञान था उसे उन्होंने वालक रवि वर्ना को देने 
में कोई कोर-कसर नहीं उठा रखी । बालक रवि वर्मा ने भी थोओे दिनों के अभ्यास 
से अपने चाचा के ज्ञान का प्रा लाभ उठाया और वह सुन्दर ओर भावपूर्ण 
चित्र बनाने लगे | उन दिनों त्रावनकोर रियासत की राजधानी जिवेन्दुरम बढ़े 
वड़े कलाकारों का आक्षण-केन्द्र था | त्रावनकोर-नरेश बड़े कला-प्रेमी थे झोर 
अपने राज्य में वे प्रसिद्ध कलाकारों को ब्राश्रय देते थे। चित्र-कला में विशेष 
अभिरुचि होने के कारण राजा*राजा वर्मा भी प्रायः वहाँ जाया करते थे ; 
सन्‌ १८६२ ईं० में वह अपने साथ रवि वर्मा को भी ले गये | उस सझय रवि 
वर्मा की अवस्था १४ वर्ष को थी। राजा राजा वर्मा ने अवसर पाकर अपने 
भतीजे और होनहार शिष्य को त्रावनकोर-नरेश के सामने पेश किया। त्रावन- 
कोर-तरेश उनके सम्बन्धी तो थे ही, एक अच्छे कला-पारखी भी थे। बालक 
रवि वर्मा के कुछ चित्रों को देखकर वह बहुत प्रभावित हुए। उन्होंने रवि वर्मा 
का उत्पाह बढ़ाने के लिए उन्हें जल-मिश्वित रज्ध बनाने का एक डिब्बा देकर पुर- 
स्कृत किया और प्रत्येक तरह की सहायता देने का वचन भी दिया । 

'वाटर-कलर” का डिब्बा पाकर रवि वर्मा का सोया हुआ भाग्य अँगढ़ाई 
लेकर जाग उठा। उस समय त्रावनकोर के महाराजा के आश्रय में भारत के 
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अनेक प्रसिद्ध विद्रकार थे । महाराजा ने होनहार रवि-वर्मा की कला-प्रियता से 
प्रभावित होकर उन्हें त्रिवेन्द्रम में रहने और भारतीय कलाकारों से चित्र-कला 
की शिक्षा ब्रहटण करने को सलाह दी । महाराजा की ललाह मानकर वह त्रिवेन्दु- 
रम में रहने ओर दाह्ग-कलर' में तये-नये प्रयोग करने लगें। विविध प्रकार के 
रह्लों को मिलाकर नये-नये रज्ों को प्राप्त करने में उन्हें अच्छी सफलता मिली । 
धीरे-घीरे उन्हें 'दाटर-कलर' को एक निश्चित अनुपात में मिलाने का ज्ञान हो 
गया। इस वैज्ञानिक प्रक्रिया-द्वारा उत्तमोत्तम फल प्राप्त करने को महत्त्वाकाँक्षा 
उनमें उत्तरोत्तर बढ़ती गयी और वह अपने चित्रों में नये-नये प्राप्त-रज्ों का 
प्रयोग करने लगे । 

रवि-वर्मा जन्मजात चित्रकार थे। उनकी प्रवृत्ति झुख्यतः भारतीय चित्र - 
कला की ओर थो। त्राजनकोर के राज-दरबार में उस समय चित्र-कला की 
कोन-सी पद्धति अपनाई जा रही थीं, यह तो तिशचरयपवक नहीं कहा जा सकता 
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परन्तु उस समय के जो चित्र यत्र-तत्र उपलब्ध हुए हैं उनके अध्ययन से यह 
सप्ट होता है कि उनमें पाब्चात्य कला की वाह्य निपुणता और भारतीय कला 
वी आद्दवादी हूढियों का मेल अदब्य हैं। उनमें रेखाओं का सौंदयं-बोध तो 
है, पर उनमें श्रेष्ठ मुगल-कला की व्यंजना का अभाव है। इससे स्पष्ट होता है 
कि उस समय वावनकोर के राज-दरबार में धीरे-बीरे भारतीय चित्र-कला का 
ह्ास हो रहा था, लेकिन इसके साथ ही उसके स्थान पर पाइचात्य और भारतीय 
कला के उचित समन्वय का किसी को अच्छा ज्ञान नहीं था । 

वि वर्मा पौराणिक चित्रों के कलाकार थे। उनकी कला भारतीय कला के 
आ्रादर्श से समन्वित थी । इसके साथ ही वह पाश्चात्य कला से भी अधिक प्रभावित 
थे | उनकी प्रतिभा बहुमुखी थी । वह पौराणिक पात्रों को पाश्चात्य कला के माध्यम 
से चित्रित करने के लिए विद्येष उत्सक थे । लेकिन उन्हें इसकी शिक्षा देनेवाला 
कोई नहीं था | दरबारी कलाकार उन्हें दिक्षा देना पसन्द नहीं करते थे। 
पौराणिक चित्र बनाने में उनकी कला इतनी बढ़ी-चढ़ी थी कि दरबारी-चित्रकार 
उनसे इंर्प्या करते थे । लेकिन रवि वर्मा के प्रशंसक रवि वर्मा को दरवार का सर्व॑- 
श्रेप्ट चित्रकार मानते थे । इससे दरवारी कलाकारों की ख्यातिपर बट्ा लगता था। 
ऐसी स्थिति में नहाराजा का अपने दरवारी कलाकारों का पक्ष लेना पड़ता था। 
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उस समय के दरवादी कलाकारों में राम स्वामी नायद्‌ प्रझुव कलाकार थे । वह 
रवि वर्मा के कट्टर विरोधी थे। वह रवि वर्मा को कला की कट आलोचता कर 
उन्हें हततोत्साह करते रहते थे । राम स्वारों वायइ छावा-त्त्र की कला में वेजोड़ 
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रवि वर्मा उनसे यह कला सीखने के इच्छुक थे, लेकिव उनके सतत डिनोध 
के कारण र॒वि वर्मा उनसे कुछ भी न सीख सकते । ऐसी स्थिति में उन्हें ऋपनी 
शक्ति पर विश्वास करना पड़ा | वह स्वयं अपनी कला का श्र 
दरबारी कलाकारों के विरोध के कारण त्रिवेन्दुरम के दरबार में रवि 
चार वर्ष बड़ी कंठनाई से वीते | सौभान्य से सन्‌ १८६६ ई० में सह 
से छोटी बहन के साय उनका विवाह हो गया । इस सम्बन्ध के कारण दरदार 
उनका प्रभाव बढ़ गया और विरोध भी शान्त हो गया । वह महल में रहने लगे । 

त्रावनकोर के तत्कालीन नरेश पाइचात्य कला के बड़े प्रधंसक थे। बड़ 
अपने परिवार के कुछ व्यक्तियों के चित्र पाइचात्य कला की घेली में बनवाना चाहते 
थे। इस कार्य के लिए उन्हांने थियोडोर जान्सन को योरप से आमंत्रित किया ! 
थियोडोर जान्सन तेल-चित्र बनाने की कला में मर्मज्ञ थे। उह सन्‌ १८६ 
में त्रिवेन्दुरम) आये। उस समय तक तेल-चित्र बनाने को कला का त्रिवेन्दुरम 
में किसी को ज्ञान नहीं था| त्रिवेन्द्रम के कलाकारों के लिए यह सर्वथा एक नई 
कला थी। रवि वर्मा का ध्यान इस कला की ओर आाकृप्ट हुआ । अपनी चिद्- 
कला मे इस नये माध्यम का प्रयोग करने और इसकी तकतीक सीखने के लिए 
उन्होंने थियोडोर जान्सन से भेंट को | थियोडोर जान्तन अपना अमृल्य रूमय 
किसी को अपनी कला की शिक्षा देने में नही लगाना चाहते थे। वह धन कमाने 
आये थे । किसी को अपनी कला सिखाने के लिए उन्होंने अपना घर नहीं छोड़ा 
था । इसलिए उन्होंने रवि वर्मा को सिखाने से साफ इनकार कर दिया। इतना 
ही नहीं, उन्होंने रवि वर्मा को अपने कला-कक्ष में आने के लिए भी समता कर 
दिया। जब यह बात महाराजा को ज्ञात हुईं तब उन्होंने थियोडोर जान्सन से 
सिफारिश की । महाराजा की सिफारिश से उन्होंने सिखाना तो स्वीकार नहीं किया, 
पर रवि वर्मा को इतनी सुविध्य दे दी कि वह उनके कला-कक्ष में वेठकर उनकी 
पेंटिंग की प्रक्रिया का निरीक्षण-परीक्षण कर सकते हैं । 

थियोडोर जान्सन ने रवि वर्मा को अपने कला-कल्ष में वंठने का जो संविधा 
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प्रशद की वह रवि वर्मा के लिए वरदान हो गयी । रविन्वर्मा ने थियोडोर जान्सन 
के कला-कक्ष में वेठकर उनसे जो कुछ सीखा उसके आधार पर उन्होने अनेक 
नथ्रे प्रयोग किये। धीरे-धीरे उन्होंने पाइचात्य चित्र-कला में इतनी दक्षता प्राप्त 
कर ली कि उत्होंने दरबार के सभी कलाकारों को पछाड़ दिया । थियोडोर जान्सन- 
के त्रिवेन्द्रम से प्रस्थात करने के बाद उन्होंने अपनी कला को नया रूप दिया और 
उन्होंने उसकी उन्नति के लिए प्राण-पण से चेष्टा की । वह अपने कला-कक्ष में 
बैठे हुए सारे दित और कभी-कभी सारी रात तेल-चित्र और वाटर-कलर के चित्र 
बनाते रहते थे | कलाकार अपनी कला के लिए पैसे कम, प्रोत्याहन अधिक चाहता 
| पर रवि वर्मा को प्रोत्साहन देनेवाला काई नहां था। रवि वर्मा ने चित्र- 
कला को झपनी जीविका के साधन के रूप में नहीं अपनाया था। उसे उन्होंने 
हझपनाया था अपनी प्रतिभा को संतुप्ट करने के लिए। इसालए उसके प्रति उन्हें 
जी-जान से अधिक सोह था और वह उसी को साथना में लान रहते ते थे। राज- 
परिवार को उनकी कला-प्रियता के प्रति विशेष दिलचस्पों नहीं था । उनके चाचा 
राजा राजा वर्मा, कभो-कर्ी त्रिवेन्द्रम भरते थे, लेकिन अ्रव उन्हे भा अपने भतीजे 
और शिप्य की कला के उन्नयन की चिन्ता नहीं थी। मौखिक सहानुभूति प्रकट 
करके ही वह चले जाते थे । 
किसी सच्चे साथक को जब उसके हितेपियों की ओर से प्रोत्साहन नहीं प्राप्त 
होता तब परमात्मा उसे प्रोत्साहन दिलाने का विधान करता हू यद्यपि सन्‌ 
१८७३ ईं० तक रवि वर्मा की कला पर्याप्त विकसित हो चुकी थी तथापि त्रावन- 
कोर की सीमा के वाहर उसका प्रचार नहों था। वह स्वयं अपनी कला का 
प्रचार करें, यह उनके स्वभाव के विरुद्ध बात थी। कला स्वयं अपना प्रचार 
करती है, इसके वह क़ायल थे। इसलिए उन्‍होंने कभी किसी से अपनी कला के 
सम्बन्ध में चर्चा नहीं की | उनके सौभाग्य से सन्‌ १८७३ ई० में मद्रास के टेक- 
निकल स्कूल के निरीक्षक, श्री चिशोल्म, का त्रिवेन्दुरम में आगमन हुआ । वहीं 
रवि-वर्मा से उनका प्रथम परिचय हुआ । उन्होंने रवि वर्मा के अनेक चित्र देखे 
ओर उनकी भूरि-भूरि प्रशंसा की । उन्होंने सोचा कि यदि उतकी नव-अजित कला 
का त्रिवेन्द्रम की सीमा के बाहर प्रचार नहीं किया जायगा तो वह नष्ट हो 
जायगी । यह सोचऋर उन्होंने रवि वर्मा को जीवन के किसी गम्भीर विपय पर 


रवि वर्मा हे 


चित्र बनाने के लिए प्रोत्याहित किया और उसे मद्रास में होनेवाली ऋल 
प्रददनी में भेजने के लिए कहा | उनकी राय से महानादा बहलत प्रभावित हुए 
ओर उन्होंने रवि वर्मा को प्रदर्घनी के लिए चित्र बनाने की पूरी सूविध्य 
प्रदान की । 

राव वर्मा ने बढ़े परिक्षम से नायर तरुणी का एक ऐसा चित्र बनाया जिससे 
वह बेला के हार से अपने केश का झूंगार कर रही थो हरी, १८७४ ई०७ 
की मद्रास-कला-प्रदर्शनी में यह चित्र रखा गया । इस चित्र से प्रदर्गनी में जान 
आ गईं । उसे देखने के लिए प्रदर्शनी में दर्णककगी की भीइ-पर-भीड़ आने ले 
निर्णायकों ने उसी चित्र को सर्वश्षेष्ठ घोषित किया और उस पर रे वर्मा को 
गवर्नर का स्वर्ण-पदक' प्रदान किया 4 उस समव लाई हावट्ट मद्राद्ध के झबबर 
थे । उन्होंने रवि वर्मा को अपने बड्भले पर बुलाकर उन्हें व्यक्तिगत रूप ने बधाई 
दी। इससे रवि वर्मा का उत्साह बढ़ गया। अपने उस चित्र को उन्होंने 
वियता (स्विटजरलेड) की कला-प्रदर्शनी मे भेजा । वहाँ भी उसकी काफी प्रद्॑सा 
की गयी । इससे प्रोत्माहित होकर रवि वर्मा ने एक तमिल-तरुणी का ऐसा चित्र 
बनाया जिसमें वह वीणा-वादन कर रही थी। यह चित्र भी वेजोड़ था। सन्‌ 
१८७४५ ई० में प्रिंस आफ वेल्स मद्रास आये । इत शुभ अवसर पर त्रावनकोर- 
नरेश ने रवि वर्मा के दोनों चित्रों को उन्हें भेंट में दिया । प्रिस आफ वेल्स उन 
चित्रो को देखकर बहुत प्रभावित हुए। उनमें भारतीय और पाइचात्य, दोनों 
कलाओं का अ्रभूतपूर्व समन्वय था। 

इस प्रकार बाहर और भीतर से अपनी कला के उन्मेय के लिए पुचकार ओर 

त्साहन पाकर उन्होने कई पौराणिक चित्रों को रचना की । उन खित्रो में से एक 

चित्र है -दुष्यन्त के लिए शकुन्तला का प्रेम-पत्र लिखता । इसकी रचना उन्होंने 
१८७६ ई० में की । उसी वर्ष मद्रास की कला-प्रदर्श नी में इसका प्रदर्शन हुआ । 
यह चित्र इतता सुन्दर और भव्य था कि इसे वर्किग्यम के ड्यूक ने क्रय कर लिया । 
इस समय बकिग्थम के ड्यूक मद्रास के गवर्नर थे । उनकी मूल आकृति के बराबर 
आकार का चित्र बनाने के लिए योरप से एक चित्रकार बुलाया गया था। अपनी 
अठारह बैठकों में वह चित्र बनाने में सफल हुआ । परन्तु वह चित्र गवर्नर को नहीं 
पसन्द आया । ऐसी स्थिति में ड्यूक के चित्र बनाने का कार्य रवि वर्मा का सापा 
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गया । रवि वर्मा ने अपनी एक ही बैठक में वह चित्र बता दिया और उतका 
वनाया हुआ वह चित्र सबने पसंद किया। इससे अ्रेंग्रेजी शासकों के हृदय में 
पारतीय कलाकारों के प्रति श्रादर की भावना उत्पन्न हुईं । 

सन्‌ १८3८ ई० से सन्‌ शै्झप४ड ई० तक रवि वर्मा का जीवन अत्यन्त व्यस्त 
रहा । सम्पूर्ग दक्षिण भारत में उनको कला की ख्याति फेल गयी थी और बड़े-बड़े 
लोग उनके चित्रों को क्रव करने के लिए लालायित रहते थे। सन्‌ १८७४ ई० तक 
उनकी कला उनके लिए मनोरंजन का साधन-मात्र थी, परन्तु इसके बाद उनकी कला 
उनकी जीविका का एक साधन हो गई । परन्तु उस समय भी वह॒ धन कमाने के 
लोभ से अभिमूत होकर कला की साधना नहीं करते थे। वह कला की साधना करते 
दे अपनी कला के उत्कर्य के लिए | ऐसी स्थिति में उनके बिना चाहे लक्ष्मी उनके 
गीछे-पीछे दौड़ती थी | चित्र बनकर तेयार नही हो पाता था कि बिक जाता था । 
ऐसी स्थिति में उन्हें नथे-नये चित्र बनाने पढ़ते थे। च्ावनकोर के महाराज के कहने 
से उत्होंने सीता के निर्वासन का एक चित्र बनाया। यह चित्र इतना भव्य ओर 
भावना-सम्पन्त था कि वम्बई के तत्कालीन गवर्नर श्री जेम्स फर्ग्यसन ने उसकी एक 
प्रति लिपि अपने पास रख लो । इसी चित्र को देखकर सर टी० माधवराव ने गायक- 
अआड़ के महाराजा स्थाजीराव से उनको प्रशंसा की । महाराजा गायकवाड़ ने रवि 
वर्मा को अपने राज्याधभिषेक के अवसर पर सादर आमन्त्रित किया। रत्रि वर्मा उनके 
यहाँ चार महीने तक मेहमान रहे । इन चार महीनों में उन्होंने महाराजा के परि- 
बार के लोगों के कई चित्र बनाये । वहाँ से आने के बाद ही उनके चाचा राजा 
राजा वर्मा का स्वर्गंवास ( श्यू्ू/ ई० ) हो गया । 

श्यण+ ई० में रवि वर्मा का प्रवेश मेसूर-दरबार में हुआ । मेसूर के तत्कालीन 
महाराज ने उन्हें अपना आ्राश्चय प्रदान किया । उनके झाश्य में रहकर रवि वर्मा ने 
उनके नये महल के लिए नौ चित्र बनाये। इन चित्रों को देखकर महाराज इतने 
प्रसन्न हुए कि उन्होंने बहुमूल्य वस्तुओं के साथ-साथ दो सजे सजाये हाथो भेंट में 
देकर रवि वर्मा का सम्मान किया | मेसूर से घर लौटने के बाद फिर वह कही नहीं 
गये | सन्‌ १८८८ ई० में उन्हें गायकवाड़ के महाराज ने रामायण और महा- 
भारत की मामिक घटनाओं के आधार १४ चित्र बनाने का काम सौंपा । परल्तु 
इसी वर्ष उनकी माता उम्मा अम्बाबाई का स्वर्गवास हो गया । माता की मृत्यु का 
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उनके हृदय पर गहरा प्रभाव पढ़ा और वह एक वर्ष तक कोई चित्र नहीं बना 
सके | १८६० ई० में अपने गाँव किलीमन्तुर में अपने माई और वहन के सहुवाः 


से उन्होंने महाराज बड़ौदा के विशेष आग्रह जो पर चित्र बताये उनकी का 
प्रशंसा हुई । 


१८६० ई० के बाद रवि वर्मा के चित्रों की इतनी माँग बढ़ी कि बड़ोदा के 
दीवान राजा सर माधवराव के कहने से उन्होंने म्ब्रई में एक ऐसा शिला-मुठणा- 
लय स्थापित क्रिया जिसपर तैल-चित्र के सहृद्य उसके चित्र प्रकाशित होने लगे। 
इस मुद्रणालय का प्रवस्ध एक यरोपियन इंजीनियर के हाथ में था । उसने रत्रि वर्मा 
के चित्रों को साधारण जनता में भी लोक-प्रिय बना दिया । उनके प्रकाशित चित्रों 
की धडाधड़ बिक्री होने लगी । इससे उनकी झ्राय बढ़ गयी । उनके पुत्र राम वर्मा 
राजा का कहना है कि रवि वर्मा अपने प्रत्येक मौलिक चित्र के लिए डंढ हजार से 
दो हजार रुपये तक लिया करते ये । वर्ष में वह #ई चित्र बनाते थे। इस हसाव 
से उनकी आय प्रति वर्ष पचीस हमार रुपये से पच्चास हजार रुपये तक हों जाती 
थी । वह राजाओं की भाँति सख से अपना जीवन व्यतीत करते थे । उन्हें किसी 
बात की कमी नहीं थी। लेकिन भोतिक ऐद्वर्य में पह़कर भी उन्होंने अपनों साथना 
की ओर से मुख नहीं मोड़ा | सन्‌ १८९४ ई० तक वह वरावर अपनी कला-साधथना 
में लीन रहे | सन्‌ १८६९४ ई० में महाराज त्रावनकोर के निधन के वाद वह अल्प- 
वयस्क महाराज के संरक्षक नियुक्त हुए। सन्‌ १६९०६ ई० तक अपने इस पद पर 
रहकर उन्होंने अपने दायित्व का पूरी तरह निर्वाह किया । इन बारह वर्षो में दह 
अधिक चित्र नही वना सके । सन्‌ १६०४ ई० में उनके भाई का स्वरगंवास हो गया । 
भाई की मृत्यु का उनके हृदय पर इतना गहरा प्रभाव पड़ा कि वह अपने जावन से 
उदास हो गये । थोड़े ही दिनों में उतका स्वास्थ्य इतना गिर गया कि ५ अवटूबर, 
१६०६ ई० को वह भी इस असार ससार स उठ गये । 

रवि वर्मा अपने समय के सर्वश्ष प्ठ कलाकार थे । उन्होंने अपने हाथों अपनी 
कला का शुद्धार किया था। अपनी कला के उत्कर्प के लिए उन्होंने किसों का 
चिसैरी-मिनती नहीं की । अपने पैरों पर खड़ेहोकर ही उन्होंने अमर ख्याति 
प्राप्त की । अपनी प्रतिभा और अपनी साधना में उनका अटूठ विज्वास था। 
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राजबराने के विज्ञासपूर्ण वैभव से घिरे हुए होने पर भी उन्होंने अपनी तूलिका का 
परितयाग नहों किया | वह आश्चर्यजनक परिश्षमी थे। अपनी कला की साधना 
में उन्होंने दित को दित और रात को रात नहों समझा। उन्होंने लक्मी की 
साधना नहीं की, पर लक्ष्मी उनके पीछे-पीछे चलती रही । ऐसे थे वह अपने 
समय के कत्ाकार | आज के कलाकारों को उनके चित्रों में अनेक दोप मिल 
सकते हैं, लेकित जिस समय उन्होंने चित्र-कला की साथता आरम्भ की थी वह समय 
गाज से सवा भिन्न था। उस समय पादचात्य चित्र-कला के प्रभाव से भारतीय 
चत्र-कला अपने विकास के लिए छंटपटा रही थी । रवि वर्मा ने उसके हृदय 
की घड़कत को महसम किया और उसे उन्होंने अपनी साधना-द्वारा विकास के पथ 
पर ला खड़ा किया । इसीलिए वह भारत के 'माइकेल ऐंजिलो” कहे जाते है । 
रवि वर्मा के पेंटिंग में अलंकरण की मात्रा अ्रधिक है । उन्होंने अपनी पेंटिंग 
में पौरागिक तारी-सौदर्य को ही मुख्यतः अभिव्यंजित किया है । उनके गाँव किलि- 
मन्त्र में उतके अनेक चित्र मिलते है। जिर्देन्द्रम की श्री चित्रालयम आार्ट-गलरी 
में उनके २६ चित्रों का, बड़ोदा के लक्ष्मी विलास पैलेस में उनके १४ चित्रों का 
मैसर के नहल में उनके £ चित्रों का, उदयपुर के महल में उनके दो चित्रों का 
त्रिवेन्दुरम के कला-विद्यालय में उनके पाँच चित्रों का, हैदराबाद के सर सालार 
जंग म्यूजियम में उनके चार चित्रों का और दिल्‍ली के नेशनल गंलरों आफ माडन 
आर्ट में उनके दो चित्रों का संग्रह है । इनके अतिरिक्त कई भूतपूर्व भारतीय नरेशों 
के महलों में भी उतके मौलिक चित्र देखने को मिल सकते हैं । उनकी मृत्यु के दो 
वर्ष बाद उनके ८७ चित्रों का एक अलबम प्रकाशित किया गया था। अपने इन सभी 
चित्रों में रवि वर्मा अभी जीवित हैं और इन्हें देखकर आज के होनहार कलाकार 
प्रेरणा प्राप्त करते हैं । 


नानामसाहव पेशवता 


््ोडिलची लिन शा साबाकक' हा किम्आथ 'मंजंदक- साई अम्य $- ज्न्दिआ ४ अ्रननकक» ब्ब्प | & गान 
उत्तर-प्रदेश ने गंगा नदी के तट पर बच्य हुआ बिदृर हिन्दुओं का दीर्ज स्पा 


है। इसका प्राचीन नाम ब्रह्मावर्त हैं। धामिक महत्त्व के साथ-साथ इसे रःजदीटिक 

महत्त भी प्राप्त हैं! रर्दप्रचन १८५७ ई 
के प्रथम स्वतन्त्रता-सेत्राम को बोजनाएँ 
यही बनायी गया थी । यह बह युग था 
जब एक श्रोर इंस्ट इग्डिया कृम्पनों के 
उच्च आंधकारों अपनी पभद-तील और 
कूट-नीति का जाल विछाकर पारतीय 
नरेशों, नवादों आर जागीरदासों का 
सत्ता समाप्त करत जा रहे ये ओर 





दूसरों आर धन-धरतो से होन भारताय 


है] 
ह 
है ह 


नरेश, नवाब ओझोर जागीरद्ार अपनी 
खोई हुईं सत्ता को पुनः प्राप्त करने का स्वप्न देख रहे थे। ऐसे ही लोगों में 
पेशवा बाजीराव द्वितीय भी थे | दक्षिण भारत में उन्नीसवी शताब्दी के प्रथम दक्चक 
तक निजाम, सिंधिया, गायकवाड़, होलकर, भोंसले आदि सब ने कंधे डाल दिए 
थे। यदि किसी में थोड़ी जान शेप थी तो वह थे पेशवा बाजीराव द्वितीय । पेशवा 
बाजीराव द्वितीय ( सन्‌ १७६६-१८५१ ई० ) पेशवा-वंश के अन्तिम दीपक थे 
और इस स्नेह-हीम दीपक की लौ भी टिमटिमा रही थी । श्षिवाजी के वंशज सतारा 
के राजा प्रतापसिंह इस टिस्टिमाते दीपक को भी न देख सके । उन्होंने पंग्रेज्ञ- 
अधिकारियों को पेशवाई का अन्त करने के लिए उभारा। इस प्रकार जिस राज- 
घराने से पेशवा को पेशवाई मिली थी उसी राजं-घराने के एक वंशज ने उसकी 


होली जलाकर अपना हाथ सेंका । १३ जून, सन्‌ १५१७ ई० को पूना के अग्रेज़ 
५ 
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हे टिक 
ज 


गत्रा वाजीताव इदितीय को प्रागबातक संधि स्वीकार करने 
के 5 कमर अिननन>भन शक अजय (न कर ाबक मम्ममुका न पद रन पर न्‍ पद्ात्रा लक समन जाओ आन बन अँग्र जी. पे: दासन 
है लाए दाध्य ऋझणया | इस साप्र क अनुसार दात्रा आाजागब के हआग्म जा-शास के 


| च्क जा जा लऋाफयू अमर हटकर रे मग लग्ज हि ह हर जस्तब कै क्र. बि+-० हु न पक शय की परित्य अजफाण 
पृकझ् रे ३४ चार २० द्ापयक गालजुजारा (राजस्व के पू>बडा का परताएश करने 
कं 7 52 हक चक्र ही] अनिनाशन जनक अधि स्ववनाओ शराज्च्त पट मिली हि: 273 हि पस्ाप्सया कर जार कर दवा 
के लिए विद्रद होना पह्ा । इतने अधिक राजस्व से बंचत हो जाने पर पेशवा बाजी- 
दि ६82 पल निद्ाः 'ब्याक कक घाट त्षता ९ “>> न ४ हा इनक हित नल ताएा। +फ उककलअनलब- सनक । गोख हि. 
राब हउनलाप प्रत्यात्र का भावना से छटपटा उठ । 3 सदायात बापू ले 


ने एल्फिस्टन की बन्बई तथा सिरूर छावनी में स्थित सेना को टुकड़ी पर आक्रमण 
कर दिया । खिरओी के यृद्ध में उठकी पराजय हुई। इस पराजय से निराश होकर 
पेशवा बाजीराव द्वितीय यूना छोड़कर सेना-सहित भाग खड़े हुए। पुनः कोरेगाँव 
और ग्रप्ठी की लड़ाइयाँ हुई । इन लड़ाइयों में भी वह पराजित हुए | एल्फिस्टन 
ने सतारा के राजा प्रतापसिह से मिलकर पेशवा के विरुद्ध एक घोषणा-पत्र निक- 
लवाया । इसके अनुसार अँग्रेजी-नरकार ने पेशवा को ८ लाख पेंशन देता स्वीकार 
किया । ऐसी स्थिद्रि में जीवन-संत्र्य से हारे हुए पेशवा वाजीराबव द्वितीय ने आत्म- 
समर्पग कर दिया । १ जन, सन्‌ १८१८ ई० को संधि हुई | इस संधि के अनुसार 
उन्हें उता छोड़ना पड़ा और उनके रहने के लिए बिद्ृर में एक जागीर दी ग्यी । 
३७ लाख रुपये वापिक के राजस्व की जागीर छोड़कर उन्होंने एक छोटी-सी जागीर 
पर संचोए किया | उनके राज्य का कुछ अंद सतारा के राजा प्रतापसिह को पुरस्कार 
के रूप में मिला और जेय कम्पनी के राज्य में मिला लिया गया | 

जिस समय पेमवा वाजीरात द्वितीय पूत्रा से बिठृर स्थानान्तरित किये गये उस 
समय लाई हेस्टिग्स ईस्ट-इण्डिया कम्पती के गवनर जनरल ( १८१३-२३ ई०) 
थे | उन्होंने पेशवा बाजीराव की सत्ता को हनेशा के लिए समाप्त करने के उद्देश्य से 
पेशवा बाजीराव द्वितीय के दत्तक-अआता अमृतराव (मू० १८०५३ ई० ) से 
भी संधि की और उन्हें पद्न देकर कर्वी-चित्रकूट ( उत्तर प्रदेश, वाँदा ) में रह 
के लिए जागीर दे दी। अमृतराव की भाँति पेशवा के दूसरे भ्राता चिमनाजी 
अप्पा ( मु> १८5३२ ई० ) भी पेंदन लेकर काशी में रहने लगे । इस प्रकार पूना 
की पेशदाई-सत्ता उत्तर प्रदेश में आकर दिखर गयी | पूना में पेशवाई-सत्ता का 
अंत होने ते उसके आश्रय में रहतेवाले लोग भी अ्रपनी जीविका की खोज में इधर- 
उधर चले गये । कुछ लोगों ने कर्वी-चित्रकूट में शरण ली, कुछ लोगों ने काशी की 
ओर रुख किया और कुछ लोग बिदूर की ओर चले गये । बिठूर की शोर जाने 
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पेशवाई गहीं पर किसी को बिठाने की बड़ी चिन्ता थी। माघोराव नारायण 
के अकस्मात आ जाने से उनकी यह चिन्ता कमर हो गयी थी । उनके आते ही 
१८२७ ई० में उन्होने ३ वर्ष के होनहार बालक नानाराव को अपना दत्तक-पुत्र 
बताया । माधोरादर नारायण के तीन पत्नियाँ थी। गंगाबाई की कोख से तीन 
पुत्र थे : बाता भट्ट (आना भट्ट), घोंड़ो पंत (नान साहब) और गंगाधघर (बाला 
साहब), दूसरी पतली से सदाशिव (दादा साहब) और तीसरी पतली से पाण्डुरंग 
(राव साहब) थे। इन में से वाज्ा भट्ट का स्वर्गंवास हो चुका था। इसलिए 
नाता साहब ही ज्येप्ठ पुत्र थे। नानसाहब को गोद लिए जाने के बाद गंगाधर 
ओर सदाशित्र पंत को पुत्र के रूप में और पाण्डुरंग को पौत्र के रूप में गोद 
लिया गया । इसके साथ हो नानासाहब को ज्येष्ठ पुत्र स्वीकार कर उन्हें पेशवाई 
गद्दी का अ्रधिकारी घोषित किया गया। इससे पेशवा को पिण्ड-दान केवल नाना 
साहव ही दे सकते थे । इस प्रकार दत्तक-पुत्र बनाने के पश्चात्‌ पेशवा बाजीराव 
द्वितीय ने ११ दिसम्बर, सन्‌ १८३६ ई० को एक अधिकार-पत्र लिखकर अपनी 
स्थिति स्पष्ट कर दो | इस अधिकार-पत्र पर ३० अप्रैल, सन्‌ १८४१ ई० को 
गवाहों के हस्ताक्षर हुए । बीच का समय केन्द्रीय सरकार से पत्र-ब्यवहार करने 
में बीता था । इस अधिकार-पत्र के अनुसार सन्‌ १८५० ई० में २५ बर्ष के हो 
जाने के कारण नानासाहब पृर्णरूप से पेशवाई गही के उत्तराधिकारी हो गये । 
इसके वाद ही २८ जनवरी, सन्‌ १८५१ ई० को पेशाव बाजीराव द्वितीय का 
स्वगंवास हो गया । 

नानासाहंब बचपन से ही उदार और सहनशील थे। दत्तक-पुत्र बनाये 
जाने के बाद उनका नाम नानाराव अथत्रा घोंडोपंत रखा गया और राजकुमारों की 
भाँति उन्हें हाथी-घोड़े की सवारी करने, तलवार चलाने, बन्दूक चलाने, मल्ल-युद्ध 
( कुझती ) करने आदि की शिक्षा दी गयी। कसरत करने में उनकी विशेष रुचि 
थी । इसके साथ ही वह मेधावी भी थे। उन्हें कई भाषाओ्रों का ज्ञान था। उर्द, 
फ़ारसी और भअँग्रेजी का भी उन्हें अच्छा ज्ञान था । इस प्रकार शरीर-बल और 
बुद्धिबल से संपन्न होकर जब उन्होंने यौवन के क्षेत्र में प्रवेश किया तब उनकी 
रग-रग से वीरता टपकती थी और वह साकर वीर रस दिखायी पड़तें थे। गोर' 
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परत कानपुर का कलेक्टर मोरलण्ड नानाराव का कट्टर विरोधी था। वह 
नानतारात की प्रत्येक संस्तुति ठकराने पर तुला हुआ था। शासकीय अनुमानों से 
पेशदा छो जागोर तथा संपत्ति १६ लाख रुपये की थी जिससे ८० हुजार रुपये की 
ब्रपिक आय थी । हीरे-जवाडहिरात तथा आश्रय इनके अतिरिक्त थे जिनका मूल्य 
लगनग ११ लाख रुपये था । इस स्थिति को देखकर बिठर के स्थातापत्न कमिइ्तर 
प्रटहड ने झामन से संस्तुति की कि नाना थोंडो पंत को बाजीरात्र ऐजवा की ८ 
लाख वायिक वद्यन का ऋछ भाग अवश्य दिया जाय जिससे आश्वित परिवारों का 
नरण-पोपषण हो सके, परन्तु कानपुर के कलेक्टर मोरलेण्ड के कुचक्रों के कारण ग्रेटहेड 
को संस्तुति टुकरा दी गयी । लाई डलहौजी (१८४३-५६ ई०) उस समय भारत के 
गवर्तर जनरल थे। उन्होंने भी अपने १५ सितम्बर, १८५१ ई० के प्रषत्र 
दारा पूर्व-निर्णय का हो समर्थन किया। तबिदृर में खेशे८० कमिह्नर का कार्यालय 
समाप्त कर दिया नया और पेदवा की जागीर कानदुर के कलेक्टर के अधिकार में 
चली गयी | 

पशवाइ-वेभव में पले नाना धोंडो पंत ने जीवन के इस उलट-फेर को विद्येष 
चिता नहीं की । वह पेदवाई गद्दों पर बैठे और उन्होंने पेशवा महाराज की समस्त 
उपाधियाँ धारण कर लीं। इसके साथ ही उन्होंने केन्द्रीय शासन के पास एक 
प्राथंता-पत्र भेजा और उसमें अपनी स्थिति का स्पष्टीकरण करते हुए स्वयं को 
तहाराजा' शब्द से संबोधित किया ।इस पर केन्द्रोय शासन ने आपत्ति को । नाना 
धोंडो पंत्त ने इसके उत्तर में एक दूसरा प्रार्थना-पत्र भेजा जिसमें उन्होंने उपाधि 
के प्रयोग का स्पष्टीकरण किया और यह लिखा कि पेदशवा ने शासन-सत्ता का अधि- 
कार न तो अँग्रेजी-शासन से“प्राप्त किया था और न ही दिल्ली-सम्राट से जिससे 
कि ईस्ट इण्डिया कंपनी ने सत्ता ग्रहण को, बल्कि उन्होंने अभ्रपने बाहुबल से साम्राज्य 
बनाया था | इसलिए उन्हें तथा उनके वंशजों को उपाधि धारण करने का पूर्ण 
अधिकार है । लेकित उनके इस प्रार्थंना-पत्र पर भी कोई सुनवाई नहीं हुईं। 
कानपुर के कलेबटर मारलेप्ड ने इसे नानाराव को लोटा दिया । लाड डलहौजी के 
दिनांक सितम्बर १८५१ ई० के प्रयत्र ने नानाराव की रही-सही आशाओं को भी 
समाप्त कर दिया । लेकिन इतने पर भी नानाराव ने घेय का त्याग नहीं किया। 
वह यहो चाहते थे कि पेशव्रा की जो ८ लाख रुपये को वापिक पेंशन दी जाती 
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के _ अीिशक प्‌ 
है पाण्ण न्द्ा<<ा कस, 03. कह धरकंशाकान का 
थी वह उन्हें भी मिलती सहें। इस उ इंश्य ने उन्होंने लचन-म्थिति 'झोट आऊ 


छ्णक, 
#5 -्; आ 
डायर ड्डा यय ह 227 है“ का ॒ दमा पास भ््पा ण्क्कू साथ शच्या + ०. आइाक"“>+ ३०६ ३०० आन आह की न बा 
कु दाद्मन विन्‍पक. प्रहहओर सहला की जिलल का 
| ४ 5 तक के आये खुद जूज#औ ला दे कात ऊझऋजद्ासला 5 का 
205  रय ह 
विलायन भेजने के सा 5 न कि आल 2 हल 7 कमल हज कल तल 
ड़ गिल >>.“ | “ड हत्न 
लाजत सजतस के सास्डन्प मे लाइ इलत्ाज्रा से प्न-व्यत्नह्नाए क्या परन्तु लाई हत्े- 
शक हि 
पा + जी आए 82». की अनानाणइक २७ कमल अन>कलन-++ “क-त पल कल शक 255७) दल कप के कम ककता 
तल नारे 2:76 या कण कम बडा किट अज: शे श् 
हो होज॑ ने इसे स्दीकाश नहीं किया। उनने काट आप हाग्शााइकस के पा“ का 
* 
ञ् 


आशय का पत्र भेज दिया कि तानाराव की प्रार्थना पर कोई ध्यान न दिया जाय । 

ऐसी स्थिति में नानाराव ने अपने दीवान अज़ोगुलला थॉ का अपना दकील बना 

कर मद्ारागी जिल्दोरिया ( श्य३७-१६०१ ई० के पास दिलाबत भेजने का 
ँ 


8. 


7: < 0 पथ 347 
निरचय किया। फुलत: दर्ज सिलला खा सन्‌ (८५४ इ० से उलादत रब 





नमक पक "- लगा भ व्यय ासाक। होलं०्धथ म्लला (३०45 मत 003 दस अल न फ लेप पल ४2 22 अल हट हाए 
जब्त भे अजाहइलला खां सतार-नरण के प्रट्ननांब ऋाइन्ड रणाद्ा कअ 
गा ध्क्त 
ःलज रक्राजा >> विचार अपते 
से मेले | ढोती ने विचार-विनिमय किया, परन्तु अजोमुल्ना ला को अप 
अिलकती. 
न अमल >.. ८9.०. उन्दोने 
उदय मे समझता नहा उजला। उत्ह 
जा शिल विश एजी प पाओ पा वादों 
हार जा ह। चिकटारइर ने चंद का ऋआ (६, 
किमी द्ाय भी ऐ पकने ल्ाडजिजन' 
कांड आय डायरकंट्स का ना नधावन 


#/(म चैप्टा 88 7 न्िजफि टन अभणधियत 
करने कः जा का, लाहक इनका काट 


 उ् जप ड़ सीख क् 
।अत्टक॥ >९+कक । ता आकाओ सका है नि हनी अधफड 
चेप्ट सफल नह; हू. धपरिं। ये ३४४४ #। न 





भी तले पक क्र नई अब की 
तुरन्त नहा लांट | उन्हे अग्रजा ऋज फाच 
शच्द्ट् कि आज - ली ह्ाप वन, कि 

का अच्छा ज्ञान था| इसलिए हन्दन के 


फेशनेवल-समाज में उददी बहुत ऋआदनगत 
हुई। लन्दन से लोदते समय यूरोप में 
क्राभथा-युद्ध (१८५४-४६ ई०) छिड् गया। 
इस युद्ध में अँग्रेजी तथा फ्रॉसोसी सनाआा 

ने रूसी-सेना से ट्वकर ली। यह दृश्य 
देखने के लिए अज्जीमुल्ला खाँ ने, भारत लौग्ते सम्य, फ्रॉस, इटली और हस की 
यात्रा की | १८ जून, सन्‌ १८५५ ई० के बाद जब झनंग्रेजी और फ्रांसीसी सेवाएँ परा- 








जित हुई तब उनके हृदय में उन रूसी-वीरों को देखने की उत्कठ लालसा उत्पन्न 
हुई जिन्होंने श्रंग्रेजा को परास्त किया था ' इस उद्देश्य ने वह क्रीनिया में स्थित बाला 
कलावा की उन खाइयों तक गये ज से रूसी तोपो की गोलावारी दिखायो दें 


सकती थी । इस तरह य्रद्ध तथा और अमभ्यता का आखो-देखा परिचय प्राप्तकर 


३० दक्षिण के देद्य-रत्न 


परल्तु कानपुर का कलेक्टर मोरलेण्ड नानाराव का कट्टर विरोधी था। वह 
दानागात्र की प्रत्येक संस्तुति ठकराने पर तुला हुआ था। झासकोय अनुमानों से 
पेशड की जागीर तथा संयउल्त १६ लाख रुपये की थी जिससे ८० हजार रुपये की 
वापिक आय थी । हीर-जवाडहिरात तथा आभूषण इनके अतिरिक्त थे जिनका सूल्य 
लगभग ११ लाख दावे था । इस स्थिति को देखकर बिठ्र के स्थानापन्न कमिश्तर 
ग्रेटहेड ने झासन से संस्तुति की कि नाता धोंडो पंत को बाजीराव पेजवा की ८ 
लाख वापिक पेंशन का कुछ भाग अवस्य दिया जाय जिससे आश्िित परिवारों का 
भरण-वोपण हो सके, परन्तु कानपुर के कलेक्टर मोरलेण्ड के कुचक्रों के कारण ग्रेटहेड 
को संस्तुति ठुकरा दी गयी । लाडे डलहौज़ी (१८४३-५६ ई०) उस समय भारत के 
गवर्तर जनरल थे। उन्होंने भी अपने १५ मसितस्वर, १८४५१ ई० के प्रपत्र 
द्वारा पूर्व-निर्णय का हो समर्थन किया। बिद्र में विशेष कमिश्नर का कार्यालय 
समाम कर दिया गया ओर पेशवा की जागीर कानपुर के कलेक्टर के आधकार में 
चली गयी । 

पेश्ञबाई-वेभव में पले नाना घोंडो पंत ने जीवन के इस उलट-फेर की विशेष 
चिता नहीं को । वह पेझत्राई गद्दी पर बैठे और उन्होंने पेशवा महाराज की समस्त 
उगाधियां घारण कर ली। इसके साथ ही उन्होंने केद्रीय शासन के पास एक 
प्रा्थंना-पत्र भेजा और उसमें अपनी स्थिति का स्पष्टीकरण करते हुए स्वयं को 
महाराजा दाब्द से संबोधित किया ।इस पर केन्द्रोय शासन ने आपत्ति की । नाना 
धोंडो पंत ने इसके उत्तर में एक दूसरा प्रार्थना-पत्र भेजा जिसमें उन्होंने उपाधि 
के प्रयोग का स्पष्टीकरण किया और यह लिखा कि पेशवा ने शासन-सत्ता का अधि- 
कार न तो अँग्रेजी-श्षसन से-प्राप्त किया था और न ही दिलली-सम्राट से जिससे 
कि ईस्ट इण्डिया कंपनी ने सत्ता ग्रहण को, बल्कि उन्होंने अपने बाहुबल से साम्राज्य 
बनाया था | इसलिए उन्हें तथा उनके वंशजों को उपाधि धारण करने का पूर्ण 
अधिकार है | लेकिन उनके इस प्रार्थना-यत्र पर भी कोई सुनवाई नहीं हुईं। 
कानपुर के कलेदटर मोरलेप्ड ने इसे नानाराव को लोटा दिया | लार्ड डलहौजी के 
दिनांक सितम्वर १८५१ ई० के प्रपत्र ने नाचाराव की रही-सही आशाओं को भी 
समाप्त कर दिया । लेकिन इतने पर भी नाताराव ने धेय का त्याग नहों किया । 
वह यही चाहते थे कि पेशवा को जो ८ लाख रुपये को वापिक पेंशन दी जाती 
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था खसज न्झःजा धनी तकिया ड््जे डा न्ज्त जज न्डने निकलकर कन+५> नल नयाम नि 49 म पु अर अकस ।:डानद आशा्णा 
हद राह भा चिथता आहु। दस उदृर्य स उन्हतन लखन-ल्थात आन धआफऊ 


हद भर एः जिद 
डा श्र 'अनलबअन्‍कम्क अन्न 2 2 5 आ कालत शत? शा नकनरलकत _अन्‍न्‍न्‍बबजमक, सा: >08 #%०००*ु 287 “4 मत अंक जप नल 5५५५ लक लय दात्ाक लकसतानक. के लिन्म्ता जे पद के 
डायरबकटरसा के पास ए टच के साथ ऋरन उजच्सलायय दाहान अन्वानलला पर का 
ता 


लायत भेजने में नाई हे ही पा - 
विलायत भेजने के सम्दन्ध में लाई इलहोज्ी से पत्र-ब्यवद्यार केया परन्तु लाड डइल- 
क्या पाक, 


| 
ज्याण नहीं किया 223 2 बलि “अप कण 38 रन मत 

होज [ ने इसे स्वीकार न 3 तथा! इज कादर 05 के 5 आल 5 पी रद ते 5 कर 
आदाय का पत्र फेज दिया कि नानाराव का प्राथना पे 

ऐसी शा कक नानारा लग न दकी >> मि त्रर 
स्थिति मे ताताराव ने अपने दावान अज्ामरला हा का ऋपदा दकाल बता 

कार मसठ्रारा "अन्न कण बह्टान्पि 22 / हु; जनक फिशाकककल्‍ममनकत्पइ"७ तय कआदन जलता 
र मद्ागागी विव्टोरिय ( शैं८द३७-१६०१ इ० ' के पाल दलाथत भजन का 


] 





पिदचय 30 मिमल्ला ग्वां ० की ४ ० जल कलम 
इचय किया। फलन: गअ्रजीसृल्ला खाँ सन्‌ १८५४ ई० में विलायत रखे : 


रू 44 5.६ | 
लन्धमा 2० ४ 2 7 25 पड 5 
जय क्र औ--२ससाक न सम जजनमन» कमा कम जकड ५. १७७७ााा।#णतणाओं ज्ञाएए ४३ मे 
हच्डतल जे. अ्रजाइलओआ खा सतारा-नरू के प्रतनाद शकाइउन्द रण हा जाए 
व्ब्क भ्प्क 
हनन पर्स “7 ऋषपल हु 
मय किया परन्तु ऋजामुल्ला हा का आप 
लि 5 त् उक्त कक ० कफ _.आ उन्होंने 
न्‍अैननलनन्‍लनाननालण ब्कन-मम, 9 2३ का कंग्ए न #०काइ॑+०० "हु हे बट अन->-ओ«»-न अनशिकनक जनन्‍कन०थम 
उद्ृद्य से सफाना बहा चला। इन्द्र 


महारावना विब्टारदा से भंद का शखार 
निज) द्मा काल डाय रक्ट्स (के भा अल हर बह हक 7: 
काट आब डायनरक्षट बा, ना इशारा 


से की, 0 शी कब... इन 

करने का चेप्टा की, लेकिन उनदी कोई 
९ के का डा शा 

चेप्टा सफल नहीं हो सकी। फिर हा बह 


तुरन्त नहीं लोटे | उन्हें अँग्रेजी और फ्रच 
का ग्रच्छा ज्ञान था। इसलए रनन्‍्दत के 
फंशनेबल-समाज में उद्ददी बहुत ऋदभ्षगत 
हुई। लन्दतन से लौटते समय पूरोप से 
क्रीमिया-बुद्ध (१८५४-४६ ३०) छिड़ गया। 
इस युद्ध मे अरग्नेती तथा फ्रॉसोसों संदाआा 
ने हसी-सेता से टकर ली। यह दृश्य 
देखने के लिए अज्ञीमुल्ला खाँ ने, भारत लौध्ते समय, फ्रॉस, इटली और रूस की 
यात्रा की | १८ जून, सन्‌ १५५४ ई० के वाद जब झंग्रेजी और फ्रांसीसी सेनाएँ परा- 
जित हुई तब उनके हृदय में उन रूसी-बीरों को देखने की उत्कट लालसा उत्पन्न 
हुई जिल्होने अंग्रेजो को परास्त किया था । इस उद्देश्य से वह क्रीमिया में स्थित बाला- 
कलावा की उन खाइयो तक गये जहाँ से रूसी तोपो की गोलावारो दिखायी दें 


सकती थी । इस तरह बुद्ध तथा श्रग्रेजी सभ्यता का आखों-देखा परिचय प्राप्तकर 





० दक्षिण के देश-रत्न 


अजानज्ला जा प्रदेश लोद आयगे। उनकी इस जिदेश-यात्रा से भारतीय क्रान्ति 
को ्रय्डूमि के निर्माण में किशेद सहायता मिलो । 


कक 


ग्रजीमज्ला दा के दिलावत से लोटते ही दाना धोंडों पंत के संतोप का 
बाँध दट गया। चारों ओर से निराद्ष होकर उन्होंने क्रान्ति की योजना बदाना 
आरम्भ किया! सजने पहले उन्होंने सिधिया-राजनाताः वैजाबाई से संपरक्त स्थापित 
किया! इसके बाद उन्होंने होल्कर, जयपुर, जोधपुर, कालादगइ, रीवा, बड़ौदा, हैदरा- 
बाद, कोह्तलाएर, सगरा, इन्दौर आदि के राजादों से पत्र-व्थवहार किया। ऐ 
सभी पत्र सन्‌ १८५५ ई० में नी लिखे जा चुके थे। लेन जब अवध के अपहरण 
के वाद १८६५७ ई० के आरन्न होते ही अवध में असंतोय की आग भड़क उठी और 


जब 


मुस्लामों और फकोरों ने जिहाद का नारा लगाता आरन्ध कर दिया तब नाता 


>> गाइ से हि 
साहुनह् से ८ साय पट एतञ्त्यचट्टर कर सुदल पल ऊ> आओ उछजष् चाह भा न 
स्थापित किया । उन्‍्म्‌ के राजा गुलाबंसह से भा उनका पत्र-व्यवहार आरम्भ ह 


गया | इससे ज्यप्ट है कि अंग्रेजी झ्ासत के विरुद्ध राजानों तथा नवावों में पर्याप्त 
असंतोए था। इसी प्रकार का अ्रसंतोय भारतीय सेना में भी फेला हुआ था। ईस्ट 
इष्डिया कम्पनी के मासन के अंतर्गत भारतोय सेना तोंद खंडों में विभाजित थी: 
(१) बंगाल-आर्मी, २) बंबई-आरनों और (३) नद्रास-आर्मी । इलमें ले बंगाल-आर्मी 
का क्षेत्र अत्यधिक व्यायक्र था ! यह क्षेत्र एक ओर कलकत्ता से पेशावर तक और 
दूसते ऋर असख्बाला ते महा तक फला हुआश्या । कम वेतन, अधिकारियों-दारा 
दुब्यवहार, कल द्लीलर-जेसे अधिकारियों-दारा ईसाई-धर्मो का खुल्लम-खुल्ला 
प्रचार, नई वर्दी-सम्बन्धी कठोर नियम, विदेशों में भारतीय सेदा भेजने का 
नियर, गाय ओर खुशभ्नर की चर्बी लगेहुए कारतूसों का आना आदि कुछ ऐसे 
कारण थे जिनसे झाधारणत: सभी सेनानी असंतुष्ट थे, लेकिन बंगाल-आर्मी को 
अन्य ग्रामियों की अपेक्षा अत्यधिक असंतोप थां । उसमें जो हिन्द और मुसलमान 
सेनानी थे उनकी धामिक भावना बड़ी प्रचल थी | इसलिए उत्तर भारत में बंगाल- 
आर्मी की जहाँ-जहाँ छावनियाँ थीं वहाँ-वहाँ जाने और क्रान्ति का संदेश देने के 
उद्देश्य से नानासाहव और अज्ीमल्ला खाँ एक साथ बिठूर से निकल पड़े । 
उनदत इल यात्राओ्नों का ध्येय सर्वधा गोपनीय था। लेकित जब वे काल्‍पी, 
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दिल्‍ली, स्वालियर, मेरठ, अम्बवाला शआ्रादि की यात्रा कर १८ अप्रैल, १८५७ ई० 
कं लखनऊ पहुंचे तब वहाँ उनके ध्येय का भंडाफोड़ हो गया । लखनऊ में उदका 
जो भव्य स्वागत हुआ उसने अँग्रेज अधिकारियों को नानासाहन की ओर से सचेर 
कर दिया । 


इस प्रकार सन्‌ १5५७ ई० के भारतीय स्वतंत्रता-संग्राम की हूपरेखा निश्चित 
कर नानासाहब बिठूर लौट आये । तात्या टोपे बिद्र में ही थे। दिल्ली में मुगल- 
सम्राट बहादुरशाह के परामर्श हो ही चुका था | कालपी में जगदोशप्रर विहार 
के कुवरसिह से भी बातें हो चुकी थीं। वस, योजता को शआ्लारम्भ करने-भर री देर 
थी । इसके अनुसार क्रान्ति का श्रीगणेश ३१ नई, १६५७ ई०, रविवार को होता 
था। परत्तु ऐतिहासिक दृष्टि से इस क्रान्ति का श्रीगशेक्ष दस्तुतः २८ 
मात, १८४५७ ई० को ही हो गया जब वेरकपुर में ३४ वी भारतीय सेना 
के एक सेनानी मदझ्भल पाँड़े ने परेड के भेदान में गाय की चर्बी से वेष्ठित कारतूस 
के विरुद्ध अँग्रेज-सनिक की अवज्ञा करने और उसका सर तलवारूद्वारा बड़ से 
उड़ा देने के कारण तात्कालिक मृत्यु-दग्ड प्रात किया। यहु घटना एक ऐसी 
सनसनोपूर्ण घटना थी जिसने बंगाल-आर्मी के सभी सेनिकों को सतके कर दिया । 
जिस धर्म-भावना से उत्तेजित होकर मद्भुल पाँड़े शहीद हुए उसी धर्म-भावना के 
कारण मेरठ में स्थित तीसरी घुड़सवारों की चपल रेजीमंट में असंतोष की आग 
भड़क उठी और २३ अप्रेल को प्चासो सेनानियों ने परेड पर गोली चलाने से 
इन्कार कर दिया । उन सेनानियों का कोर्ट-माशल'! किया गया। उनमें से २५ 
सेनानियों को पद-च्युत कर दिया गया और शेष को छः: से दस बर्य के लिए जेल 
में ठंस दिया गया । इस अपमान से सेनानी मर्माहत हो उठे । १० मई को साँग- 
काल के समय छादनी में हलचल मची और तीसरी घुड़सवार-सेना ने जेल जाकर 
अपने साथियों को मुक्त किया और ११ वीं तथा १२ वीं सेवा की दकद्वियों के साथ 
क्रांति का सिहनाद किया । जिन अँग्रेज-सनिकों ने परेड पर आकार उन्हें शान्त करने 
का उपक्रम किया उन्हें विद्रोही सेनानियों ने गोली मार दी। इसके बाद छावनी 
तथा नगर में मारकाट और लूट-मार आरम्भ हो गयी। मअँग्रेज-सेनिकों के हाथ- 
पैर ढीले पड़ गये | वे कुछ न कर सके । मेरठ में लूट-मार करने के परचात्‌ 
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क्रान्तकारी सेनानी मारो फिरद्गी को', हर-हर महादेव” आदि का नारा लगाते 
हुए दिल्यो को ओर बढ़ गये । 
कानपुर भी भारतीय सेदानियों का एक मुख्य अष्टा था । सत्‌ १८४५६ ई० 
बंध की नद्रावी के पतन के वाद इसका महत्त्व दुगता हो गया था। यह अवध 
घुसने का प्रवेश-द्वार था। ऐसी स्थिति में मेरठ और दिल्ली में क्रान्ति का विस्फोट 
होते ही हछ्लीलर ने यहाँ विज्येप तैयारियाँ आरम्भ कर दीं। इसके साथ ही उसने 
नाना धोड़े पंच से भी सहायता माँगी । नानासाहव ने सहएं २०० धुड़सवार, ४०० 
पदाती और २ तोपे अँग्रेजों की सहायता तथा खजाने को सुरक्षा के लिए भेज दी । 
इससे नानानाहब पर अँग्रेज-अधिकारियों का विश्वास जम गया। उस समय 
क्रानपर का कलेक्टर हिलसंडन था। उसने जब नानासाहद से प्राप्त हाँवियों- 
हारा खजाने को दुप्त-स्थान में ले जाना चाहा तब सुरक्षा-सोचका ने विरोध किया । 
खजाने पर अंग्रेज-सनिक तैनात करने को धरंकी पर उनका विरोध और बढ़ गया। 
फलत: नादासाहब के सेनिकों को खजाने की सुरक्षा का भार सौंप दिया गया । 
इससे कानपुर में क्रान्ति होने के पहले ही तातासाहत्र को बिठूर से कानपुर में संतिक 
लाने और खजाने पर अधिकार जमाने का अवसर मिल गया । क्रान्ति के समाचार 
पाकर अँग्रेज कानपुर खाली कर देना चाहते थे, पर छ्वीलर के आश्वासन देने पर 
उन्होंने बेरकों को अपना गढ़ बनाया । बैरकों में थ्राटा, दाल, घी, नमक, चावल 
चाय, चीनी, कच्ची गराव शझ्रादि एक हजार व्यक्तियों के लिए ३० दिन का सामान 
उ_र लिया गया । इस प्रकार २२ मई तक अ्रँग्रेज स्त्रियाँ और बच्चे बैरकों में पहुँच 
गये । व्यय के लिए खजाने से १ लाख रुपया भी निकाल लिया गया था। इसके 
अतिरिक्त सेना में वितरण के लिए ३४ हजार रुपया भी गढ में रख लिया गया । 
द्वालर का पृणे विश्वास था कि कानगुर में सेना विद्रोह नहीं करेगी, परन्तु 
हुआ इसके वरुद्ध । ४ जूत को रात्रि में दो बजे सबेदार टीकासिह के नेतृत्व में 
क्रान्त का श्रागणोश हो गया । स्वप्रवपत पदाती-सेता ( रेजीमेंट ) तथा दितीय 
घुड़सवार-पल्टन ने सशस्त्र छावनो स बाहर आकर बंगलो में आग लगा दी, बारूद- 
खाने पर अधिकार जमा लिया, जेल से बँदियों को मुक्त कर दिया और खजाना 
लूटकर कानपुर स ३-४ मील की दूरी पर स्थित कल्याणपुर की श्नोर प्रस्थान किया । 
कल्याणपुर से क्रान्तकारी दिल्ली जाना चाहते थे। नानासाहब, अजीमुल्ला 
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तथा बालासाहत / गद्भाघर । ने कानपुर से वहाँ पहुँचकर उन्हें दिल्लो 
जाने से रोका । उन्होंने क्रान्तिकारियों को पहले कानपुर को पूर्ण हूप॒ ले अपने 
अधिकार में कर लेने का आदेश दिया । कानपर से दिल्ली पहुंचता सरल नही 
था । इसके अ्रतिरिक्त कानपुर में कर्नल ह्वीलर की सेता को वर 
रखना आात्म-हत्या करना था। गड्ा की नहर में ४० नादे गो 
गोलियों ये ठराठस भरी हुई रुड़की भेजी जाने के लिए देवार थीं | दिल्दोीं ऋतने 
से वे भी हाथ से निकल जातीं । इन बातो पर वचारकर क्रान्विकारी कच्यागपुर 
से कानपुर की ओर लोट पड़े और उन्होंने गाज्ञानवट पर लगी नात्रों में भरी युद्ध 
सानग्री पर अपना अधिकार जमा लिये 


कल्याणपुर में क्रान्ति की योजना सम्पत्न कर दानासादइ्त्र भी क्ारदर लोट 
आये और उन्होंने क्रान्ति की वागडोर अपने हाथ में ले लो । खजाना उनके पास 
था । शस्ानार तथा नावो में लदी युद्ध-सामग्री पर उनका अधिकार था । उनके 
समर्थकों की भी कमी नहीं थी। इसलिए उन्होने अपना कूटवीतिपूर्ण गुप्त आ्रावरण 
त्यागकर स्पप्ट रूप से युद्ध की घोषणा को ओर कनंल द्वीलर का इस आश्रय की 
सूचना भेज दी | यह सूचना पाकर कर्वेल छ्वीलर को बहुत अ्राइचयं हुआ । बच इा- 
कर वह अपनी सुरक्षा का प्रबन्ध करने लगा । इसी बीच ६ जुन को वेरको से स्थित 
प्रेंग्रेजी सेना पर आक्रमण हो गया । मोर्चे पर तोपें लगा दी गयो और गाला-बारी 
आरंभ हो गयी । ७ जून को स्थान-स्थान पर बँगलो में आग लगा दी ययी । १२ 
जून तक वराबर यही कार्य-क्रम चलता रहा। इसो बीच नानासाहब ने अपनी झासन- 
व्यवस्था सुदृढ़ की और यह घोषणा की कि सव क्रान्तिकारी मुगल-सम्राट के हरे 
मंडे के नीचे एकत्र होगे। इसके साथ हो उन्होंने क्रान्तिकारियों का संगठन 
ठीक किया । लेकिन बाँदा, हमीरपुर, इठावा, काँसो, जालोन आदि में समठन की 
आवश्यकता थी। यह कार्य-भार तात्या टोपे ओर पाण्डुरंग ( रावसाहब ) को 
सौंपा गया । इससे चारो ओर क्रान्ति को सफलता मिलने लगी। परन्तु इतना 
सुदृढ़ संगठन होते हुए भी इलाहमबाद और वाराणसी में क्रान्ति सफल न हो सकी । 
यहाँ के क्रान्तिकारियों पर अमानुषिक अत्याचार किए सये । इन अ्रमानुपिक अत्या- 
चारों से कानपुर के क्रान्तिकारियो का रक्त खोल उठा। २३ जून को उन्होंने 
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कऋग्तिकारी सेनानी मारो फिरड्डी को', हर-हर महादेत्र' आदि का नारा लगाते 
हुए थे की आर दंड गये | 

कानपुर भा भारतीय सेनानियों का एक सुख्य अड्ठटा था । सन्‌ १८५६ ई० 
में की नदाबी के पतन के बाद इसका महत्त्व दगना हो गया था। यह अवध 
घुसने का प्रवेश-द्वार था। ऐसी स्थिति में मेरठ और दिल्ली में क्रान्ति का विस्फोट 
होते ही छ्वीलर ने यहाँ त्रिशेष तेयारियाँ आरम्भ कर दीं। इसके साथ ही उसने 


जा हा जा [#] 


ताना घोंडे पंत से भी सहायता माँगी । वानासाहब ने सहएं २०० धुड़सवार, ४०० 
पदाती और <२ तोएं ब्ग्रेजों की सहायता तथा खजाने को सुरक्षा के लिए भेज दी । 
इससे नानासाहब पर अरग्रेज-अधिकारियों का विदध्वास जम गया। उस समय 
कानपुर का कलेक्टर हिलसडन था। उसने जब नानासाहत से प्राप्त हाथियो- 
द्वारा खजाने को युप्र-स्थान में ले जाना चाहा तद सरक्षा-संतिकों ने विरोध किया । 
खजाने पर अँग्रेज-संग्नक् तैनात करने की धरकी पर उतका विरोध और बढ़ गया। 
फलत: नानानाहत के सेनिकों को खजाने को सुरक्षा का भार सौंप दिया गया | 
इससन कानपुर मे क्रान्ति होने के पहले ही नातासाहब को बिदूर से कानपुर में संनिक 
लाने और खजाने पर अधिकार जमाने का अवसर मिल गया । क्रान्ति के समाचार 
पाकर अंग्रेज कानपुर खालो कर देना चाहते थे, पर द्वीलर के आश्वासन देने पर 
उन्होंने बेरकों को अपना गढ़ बनाया । वैरकों में आटा, दाल, धी, नमक, चावल 
चाय, चाना, कच्ची दराबव झ्ादि एक हजार व्यक्तियों के लिए ३० दिन का सामान 
नर लिया गया। इस प्रकार २२ मई तक श्रेंग्रेज स्त्रियाँ और बच्चे बैरकों में पहुँच 
गये । व्यय के लिए खजाने से १ लाख रुपया भी निकाल लिया गया था। इसके 
अतिरिक्त सेना में वितरण के लिए ३४ हजार रुपया भी गढ़ में रख लिया गया । 
ह्वीलर को पूर्ण विद्वास था कि कानगुर में सेना विद्रोह नही करेगी, परन्तु 
हुआ इसके विरुद्ध । ४ जूव को रात्रि में दो बजे सबेदार टीकासिह के नेतृत्व में 
क्गीन्त का श्रागणश हो गया । सर्वप्रवत पदाती-सेता ( रेजीमेंट ) तथा हितीय 
घुडसवार-पल्टन ने सशस्त्र छावनो से बाहर आकर वंगलों में आग लगा दी, बारूद- 
खाने पर अधिकार जमा लिया, जेल से बँदियों को मुक्त कर दिया और खजाना 
छूटकर कानपुर से ३-४ मील को दूरी पर स्थित कल्याणपुर की ओर प्रस्थान किया । 
ऋल्याणपुर ले क्रान्तिकारी दिल्ली जाता चाहते थे। नानासाहब, अजीमुल्ला 


किक, 


नातासाहब पेचवा अर 


तथा बालासाइव / गद्धाधर | ने कानपुर से वहाँ पहुंचकर उन्हें देल्लों 


जाने से रोका । उन्होंने क्रान्तिकारियों को पहले ऋादपुर को पूर्ण रूप से अपने 

घिकार में कर लेने का आदेश दिया । कानपुर ने दिल्‍लो पहुंचता सरल नहीं 

प्रा । इसके अतिरिक्त कानपुर में कल द्वीलर की सेना क्लो वैरकों में सरकत 
रखना आात्म-हत्या करना था । बज्धा की नहर में ४० नावे गोला-ब तथा 
गोलियों से ठसाठस भरो हुई रडकी भेजी जाने के लिए तेयार थी | देल्‍्नों हे 
से वे भी हाय से निकल जातो । इन बातों पर विचारकर क्वान्तकारी ऋच्यागपर 
से कानपुर का आर लांट पड़े आर उन्होंने राह्गजट पर लगे नावो में भरा यद्ध 
सामग्री पर अपना अधिकार जमा लिय 


३ 
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कल्याणपुर में क्रान्ति की योजना सम्पन्न कर नानासाइच भी कानएर लोट 
आये और उन्होंने क्रान्ति की वागडोर अपने हाथ में ले लो । खजादा उनके पास 


था। दस्त्रागार तथा नावो में लदी युद्ध-सामग्री पर उनका ग्रधिक्रार था ; उनके 
समर्थकों की भी कमी नहीं थी । इसलिए उन्होंने अपना कुटवीतिपूर्ण गुप्त आवरण 
त्यागकर स्पष्ट रूप से युद्ध की घोषणा को और कनंल दछ्वलीलर को इस आश्रय की 
सूचना भेज दी । यह सूचना पाकर कर्नल छ्वीलर को वहुत आाइचयं हुआ । चवड़ा- 
कर वह अपनी सुरक्षा का प्रबन्ध करने लगा | इसी बीच ६ जुन को बैरको में स्वत 
आँप्रेजी सेना पर आक्रमण हो गया । मोर्चे पर तोपें लगा दी गयो और गोला-बारी 
आरंभ हो गयी । ७ जून को स्थान-स्थान पर वँगलो में आग लगा दी गयी । १२ 
जून तक बराबर यही कार्य-क्रम चलता रहा। इसो ढीच नानासाहब ने अपनी झासन- 
व्यवस्था सुदृढ़ की और यह घोषणा की कि सब क्रान्तिकारी मुगल-सम्राट के हरे 

भंडे के नीचे एकत्र होंगे। इसके साथ ही उन्होंने क्रान्तिकारियों का संगठन 
ठीक किया । लेकिन बाँदा, हमीरपुर, इठावा, कॉसो, जालौत आदि में सगठन को 
आवश्यकता थी। बह कार्य-भार तात्या टोपे ओर पाण्डुरंग ( रावसाहब ) को 
सौंपा गया । इससे चारों ओर क्रान्ति को सफलता मिलने लगी। परन्तु इतना 
सुदृढ़ संगठन होते हुए भी इलाहाबाद और वाराणसी में क्रान्ति सफल न हो सकी । 
यहाँ के क्रान्तिकारियों पर अमानुपिक अत्याचार किए गये । इन अमानुपिक अत्या- 
चारों से कानपुर के क्रान्तिकारियों का रक्त खौल उठा। २३ जून को उन्होंने 
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चौगुने उत्साह से वैरकों पर आक्रमण किया । इस आक्रमण से अँग्रेजों को दशा 
अत्यन्त शोचतीय हो गयी । भुखमरी का दानव उनके सामने आकर खड़ा हो 
गया । ब्रारूद समाप्त हो गयी और तोपे बेकार हो गयीं। ऐसी स्थिति 
में हथियार डालने के ग्रतिरिक्त और कोई चारा न रह गया। अन्त में 
अपनी व्विद्यता देखकर अंग्रेजों ने हथियार डाल दियें। फलतः २६ जून को 
दोनों के प्रतिनिधियों की बैठक हुई। इसमें समपंण की जो शर्ते तय हुईं उनके 
अनुसार २७ जून को प्रातःकाल ६ बजे तक बेरक के सभी अंग्रेज वाल-बच्चों-सहित 
सत्तीचौरा-बाट पर पहुँचा दिए गये । वहाँ,उन्हें इलाहाबाद तक पहुँचाने के लिए 
४० नावें तैयार थीं। कुछ में फूस की छत थी, अन्य खुली हुई थीं। उनमें खाद्य- 
सामग्री भरी रख दी गयी थी। अँग्रेज उनमें आराम से बैठ गये। उनके बेठते 
ही घराट्ट पर खड़ी अपार भीड़ की ओर से विगुल बजा और विग्वुल बजते ही समस्त 
नावों के राडिक नावें छोड़कर नदी में कद पड़े । उनके कदते ही अंग्रेजों ने उन पर 
गोली चला दी । पानी में डुबकी लगाकर अधिकांश नाविक बच गये, पर मअँग्रेजों 
ने अपनी जल्दबाजी से खतरा मोल ले लिया । अंग्रेजों की ओर से गोली चलते ही 
घाट पर खड़े सैनिकों ने भी गोली चलाना शुरू किया । नावों की फूस की छतों 
में आग लग गयी और बहुत-से अँग्रेज वाल-बच्चों-सहित मारे गये । नाता साहब 
को जब इस दुर्घता का समाचार मिला तब वह विकल हो उठे । स्त्रियों और बच्चों 
की हत्या से उन्हें छहत दुःख हुआ । उनकी आज्ञा से २८६ व्यक्तियों में से १२५ 
महिलाओं तथा बच्चों को बन्दी बनाया गया। इसी प्रकार नाव से भागे हुए ८० 
अँग्रेज-सत्री-परुप और भी वन्दी बनाये गये । इन बंदियों को नहर के किनारे स्थित 
बीबी-घर में रखा गया । ३० जून को सभी पुरुषों को फाँसी दे दी गयी । 

कानपुर से अँग्रेजों के निष्कासन के बाद नानासाहब ने कानपुर में २८ जून 
को असने राज्याभिपेक का आयोजन किया। आरम्भ में मुगल-सम्राट के सम्मान 
में १०१ तोपों की सलामी दी गयी । स्वयं नानासाहव के सम्मान में २१ तोपों 
की सलामी हुई + वात्या टोपे और सेनापति टीकासिह का ११ तोपों-द्वारा स्वागत 
किया गया । इस शुभ अवसर पर सेनिकों को १ लाख रुपये का पुरस्कार दिया 
गया । इसके बाद नानासाहब विंठतृर गये और वहाँ वैदिक रीति से उनका राज्या- 
भिप्ेक हुआ । उनको पेशवाई-मुकुट पहनाया गया । ६ जुलाई तक इस उत्सव से 
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निवृत्त होकर उन्होंने अपनी सुरक्षा को ओर ध्यान दिया। सत्तीचौरा घाट के 
हत्याकाण्ड से अंग्रेज सेनिक उत्तेजित हा उठे थे और बह उसका बदला लेने पर 
तुले हुए थे । & जून को फतेहपुर स्वतंत्र हा चुका था ओर बढ़ा तावासाइच 
पेशवा राजा घोषित हो चुके थे। यह इलाहाबाइई और कानपुर के 
था । इसालए यहां युद्ध का भ्रद्मा बना । १२ जुलाई का बड़ा डुद्ध हुआ । इस 
युद्ध में क्रान्तिकारी-सेवा पराजित हो नयों ओर ३२ दिन की खझ़तत्रा के ब्राद 
फतेहपुर पुनः अंग्रेजी शासन के अन्तर्गत हो गया। इसके बाद १ *जु 
आँग गाँव तथा पाण्इु नदी के बुद्ध मे भो क्रान्तिकारियों को सफलता नहीं मिलो । 
पाण्डु नदी के युद्ध में विजयी होने से अँग्रेजों के लिए कानपुर पहुँचने का दर 
हाथ आ गया । ऐसी स्थिति में नानासाहबव का स्वयं रफ-ल्षेत्र मे आना पद्ा । 
यह युद्ध अ्रहरिया ग्राम में हुआ, परन्तु इसमें किसी को विजन नहा हुईं। इसी 
बीच १५ जुलाई को वोबी-धर के २१० अंग्रेज ह्लो-बच्चो को मौत के प्राट 
उत्तार दिया गया और उनकी ला पास के रु में फेक दी गयी। इस दुर्घटना 
में नानासाहब का हाथ नहीं था। उस दिन वह कानपुर में नहीं, अहारेया 
ग्राम में थे। श्रहरिया ग्राम से १६ जुलाई को वह कानपुर आये। कानपुर में 
प्रथम बार घमासान युद्ध हुआ। इस बुद्ध में क्रत्तिकारियों ने जी-जान से प्रयत्त 
किया, परन्तु भाग्य ते उनका साथ नहो दिया। अंग्रेजों की विजय हुई । बिद्ृर 
के प्रथम युद्ध में भी अ्रेंग्रेल ही विजयी हुए। इससे नानासहाव को बविद्वर से 
विदा होना पड़ा । विदा होते समय उन्होंने अपनी सेवा की सलामी ली ! सुगल- 
सम्राट के सम्मान में १०० तोपे, बाजीराव पेशवा के सम्मान में 5० तोपे और 
६० तोपें उनके सम्मान में दागी गयीं। इसके बाद उसी दिन रात में उन्होंने 

अपना सारा सामान लेकर नावों-द्वारा गंगा-पार उन्नाव जिले के फनेहपुर 
चौरासी नामक स्थान को ओर कूच किया और वहाँ पहुँचकर चोधरी भोगाल 
सिंह को गढ़ी में श्रपना शिविर स्थापित किया। परन्तु यहाँ वह न रह सके । 
बेगम हजरतमहल ने उन्हें अपने यहाँ लखनऊ बुला लिया और शीशमहल में 


उन्हें उतारा । जिस समय लखनऊ में उनका प्रवेश हुआ, उस समय उनके सम्मान 
में ११ वोपें सलामी की दागी गयीं । 


न! पा 


खिदुर से निष्कासित होने पर भी दाना साहब अधीर नहीं हुए । परेस्थितियाँ 
उनके अरद थी , लेकिन फिर भी वह मंद्ान में डटे रहे । शासन ने उनके पीछे 
अपनी नारी शक्ति लग दी थी। हैवलाइझ तो आरंभ से ही उनके पीछे पड़ा हुआ 
था । उलाहाबाद तबा अलकइचा से नी आास्टरम, नील, आयर, कूपर, कोलित 
केम्पवेल-जेमे चने हुए सेनायात्र द्रेवलाक को सहावता के लिए आ पहुँचे थे । 
ऐसी स्थीति में क्रान्ताकारियों को सफलता संदिग्ध थी। लेकित फिर भी नाना 
साहत्र ने बड़ी तत्यरता से अंग्रेजी सेना दाग सामना किया । २८ और २६ जुलाई 
को क्रान्तिकारियों ने उन्नाव में मंगलवार (मगरवार) नामक स्थान पर हैवलाक 
का सकावला किया, परन्तु उन्हें पीछे हटना पड़ा। उन्नाव पर अधिकार कर 
हैवलाक ने वच्चीरतगगंज पर छापा मारा, किन्तु इसके बाद ही वह संकट में पड़ 
गया ! उसके वाम-पक्ष पर नानासाहब-द्वारा भेजे गये सेंनिक्‌ एकत्र हो गये। 
उनके साथ दानापुर (विहार। तथा खालियर के क्रान्तिकारों भी आकर मिल 
गये ओर सब ने कानपुर पर आक्रमण की तैयारी की । परन्तु कानपुर तथा विदृर 
के यूद्धों में क्रान्तिकारी सेनानी संघर्ष करने के बाद पीछे हट गये । फिर भी 
अँग्रेजों को बराबर उनका भय वना रहा । सितम्बर मास तक कानपुर तथा विठ्र 
में अँग्रेजों की यही दुदंशा रही । परन्तु इसके बाद ही २० सितम्बर को बढृढ़े 
मृगल-सम्राट बहादुरशाह के आत्म-समपंण कर देने पर क्रान्तिकारियों के सेनिक 
संगठन को बड़ा धक्का लगा ।फिर भी उनकी साहस नहीं टूटा । तात्या 
टोपे के नेतृत्त्व में उन्होंने कानपुर वर आक्रमण किया | २७ नवम्बर को भीषण 
संत्रप हुप । ५ दिसस्वर तक दोनों दलों के वीच भड़प॑ होती रहीं ! अन्त में 
दिस्तम्वर को मँश्रेजी-सेना विजयी हुई और जनवरी, सन्‌ १८-५८ ई० तक उसने 
कानपुर और लखनऊ के बीच के मार्ग पर पूरा अधिकार स्थापित कर लिया । 
इसके साथ ही नानासाहव को वल्दी बनाने के लिए २८ फरवरी को १ लाख 
रुपये के पुरस्कार को घोपण की गयी । ऐसो स्थिति में नानासाहब ने अवध 
में ठहरना उचित नहीं समकझा | वह शाहजहाँपुर, बदायू', फरीदपुर, बहराइच 
श्रादि होते हुए नेपाल की ओर निकल गये । उनकी खोज होती रही, परन्तु उनके 
रहस्यमय जीवन का कुछ भी पता न चल सका। आज भी उनका जीवन 


नानासाहव पे८धवा 


हाथ. 
मिस्र, 
| 
डा न कि 
रहस्यमय बना हुआ हैँ। उपलब्ध प्रभमाणा से इतना हा शात हो सका ह क वह 
किक 4) आक 2९, 
१८३६ ६० तक अवदइय जीजद थे , 
"हा ना ८ दताबदी ० निजी. प्रल॑नन धन टाल ज फाइनल 0७%... टोमे 
नाना साहब उन्चानवा दाताब्या के एक उहानत देख-भाह ऋए्कार थे। 
१ कल जल्टाल 4000० मकर :#00 88 2४ वि ककीद अं हक 32 कील हल 
१८५७ का महान क्रान्त का उन्हाने ,तस साउस, दिल दृडुता छार घर दाह से 


का 
नैतृत्व किया उससे सिद्ध होता हैं कि उनमें तायझृत्व का अद्वितीय गण या 
| च्छ दृष्ाई हू.  + 5 चयसन्त्व * आटा हुए 3 [ 


उनकी लोक-प्रियता तथा उनके प्रति असाधारण स्वामि-भक्ति बड़े उच्च स्तर 
की थी । उनके प्रति उनके अनुयायियों का इतना अधिक विद्धास था कि १ 
लाख रुपये तक का पुरस्कार उनके किसी नी निकटतम विद्वास-पात्र साथी को 
लोभ के चँगुल में न फेंसा सका। उनके सन्‌ १८७१ ई७ के पत्र से स्पप्ट ज्ञात 
होता है कि उन्होंने २० वर्ष तक वबरावर अनेक प्रकार की यातनाओं को सहन 
किया, लेकिन अपना मस्तक नीचा नहीं किया। वह अपने समय के अनन्‍्य देश- 
प्रेमी थे और अपने महान लक्ष्य की पूति के लिए उन्होंने अपना स्नस्द् दिया | 
जिस दिन उन्होंने विदेशी शासन के विरुद्ध अच्न-शत्न ग्रहण किया उस दित से वह 
वराबर अपने जीवन की विरोधी परिस्थियों के साथ जुकते रहे, पर वह कभी 
निराश नहीं हुए । बार-बार विफल होने के वाद भी वह देश को विदेश्नो झालकों 
के चंगुल से मुक्त करने का स्वप्न देखते रहे | उनका बरग ठिसा का बुग था । 
सेना के बल पर ही क्रान्ति हों सकती थी। इसलिए मार-काट अवश्यम्भावी 
थी। फिर भी मानवता के नाते नानासाहब को मख्री-बच्चों तथा साधारण प्रजा 
की सुरक्षा का ध्यान बना रहता था। वह हत्यारे नहीं थे, पर अ्रदसर पड़ने पर 
वह हत्या से नहीं चूकते थे। यही ग्रुग-धर्म था। इसके लिए उन्हें दोपी नहीं 
ठहराया जा सकता । उन्होंने जो कुछ किया, देश के उद्धार के लिए किया | उनकी 
देश-भक्ति हमारे लिए एक ऐसी भिशाल है जिस से हुमें दराबर प्रेरणा मिलती 
रहेगी । 


फल 


मोकमान्य तिलक 


“स्व॒राज्य हमारा जन्म-सिद्ध अधिकार है। हम उसे लेकर रहेंगे। जैसे अ्रग्ति 
मे उष्णता अलग नहीं की जा सकती, बसे ही कोई हम से स्वराज्य अलग 
नहीं कर सकता । पराधीनता विपवत्‌ है और 
स्वतंत्रता अमृत-तुल्य है । राजनीतिक दासता 
नरक और स्वतंत्रता ही स्वर्ग है। स्वतंत्रता 
माँगने से नहों मिलती, वह वलिदान से मिलतो 
है ।--ये उद्गार हैं लोकमान्य तिलक के जो 
अपतो भरी जवानी में ही अपनी जान हथेली 
पर रखकर स्वतंत्रता संग्राम में कूद पड़े थे | उनमें 
अदुपुत उत्साह और कार्य-क्षमता थी। भय तो 
उन्हे था ही नहीं--न अपनी जोविका और न 
अपने जीवत का। जिस समय वह लाखों की 
भीड़ में बोलने लगते थे उस समय उनकी दहाड़ एक सिंह की दहाड़ होती 
थी | छुकना तो वह जानते ही नहीं थे । वत्कालीन अंग्रेजी सरकार ने (उन्हें 
वार-वार भुकाने की कोशिश की, लेकिन वह नहीं झुके, हिमालय की तरह अटल 
ग्ोर अडिग रहे । 

लोकमान्य तिलक का जन्म जिला रलगभिरि ( बम्बई प्रदेश : कोंकण ) के 
अन्तंत खिचल गाँव के सम्मानित ब्राह्मण-परिवार में २३ जुलाई, सन्‌ १८५६ ई० 
को हुआ था। उनके परदादा केशवराव इसी गाँव में रहते थे और पेशवा के 
राज्य में तहसीलदार थे । घुड़सवारी, तैराकी और बन्दुक चद्धाने में भी वह 
निपुण थे। उनमें आत्म-सम्मान की भावना भी अधिक थी। सन्‌ १८१७ ई० में 
पेशवाई का अन्त होने पर बम्बई की सरकार ने उन्हें अपने यहाँ नौकर रखना 
चाहा, पर विदेशी सरकार की नौकरी करना उन्होंने पसंद नहीं किया । पेशवा 
की नौकरी से मुक्त होकर वह अपने गाँव चले गये । 





लोकमान्य तिलक पे 


केदवराव के बड़े पुत्र का नाम था रापचद ओर रामचद्ध के उड़े पृत्र 
का नास था गगाधर । जिस समय गंगावर एूना में पड़ रहे थे, उसी समय उनकी 
माता का स्वगंवान हो गया । इससे उनके पता के हृस्य पर ऐसी रहनी चोट लगी 
कि वह घर-वार छोड़कर चित्रकूट चले गये । ऐसी व्थिनि में परिञार के नरण- 
पोषण का भार गंगाघर के कधो फर ऋा पड़ और उनकी पढाई छठ सदी । व ह़ 
एक मराठी-पाठशाला में अध्यापक हो गये । उस समय उन्हें प्रति मास पाँच रुपये 
मिलते थे। वड़॒ बहुत परिथ्रणी और अध्ययनदील थे। धीरे-धीरे उन्नति करके 
वह एक कुद्यल अध्यापक हो गये | लोकमान्य तिलक उन्हीं की पहली संटान थे । 
अथम संतान होने के नाते उसकी माता पार्वतीबाई ने उन्तका बड़े दुलार स 
पालन-पोपषण किया । परदादा के नाम पर उतका नाम केशव रखा गया परन्तु 
पहले लड़के का नाम न लेने के रिवाज के कारण घर के लोग उन्हें बाल क्‌ह 
कर पुकारने लगे । कालान्तर में उदका यही नाम पड़ गया और वह वाल गंगाधर 
तिलक के नाम से प्रसिद्ध हुए । 

बाल गंगाधर थे तो दुबले-पतले, पर स्वभाव से बड़े हठीले थे । जिस बात 
पर वह अड़ जाते थे, उसे पूरा कराकर ही दम लेते थे। बुद्ध उनकी बड़ी प्रखर 
थी । पाठशाला में प्रवेश करने के यूत्रें ही उन्होंने संस्कृत के बहुत से इलोक कंठस्थ 
कर लिये थे | एक इलोक कंठस्थ करने पर उनके पिता उन्हें एक पैसा देने थे । 
इस तरह बाल गंगाधर ने काफी पैसे जमाकर लिये थे। संस्कृत का किचित 
अभ्यास करने के पश्चात्‌ उन्होंने एक मराठी-पाठशाला में पढ़ना आरम्भ किया । 
इस पाठ्शाला की पढ़ाई समाप्त करने के बाद वह पूना के एक स्कूल में भर्ती हुए । 
विद्यार्थी-जीवन में ही उनका विवाह हो गया । इसके कुछ दिनों बाद उनकी माता 
का और फिर उनके पिता का मी स्वर्गवास हो गया । इस प्रक्रार एक साथ उन्हें 
कई कठिनाइयों ने आधेरा, परन्तु वह विचलित नहीं हुए । अपने संकट-काल में ही 
उन्होंने मेट्रिक पास किया । 

मैट्रिक पास करने के बाद बाल गंगाघर पूना के डेक्कन कालेज में प्रविष्ट 
हुए । उनका दारीर दुबला-पतला था। इसलिए उनके सहयाठी प्रायः उनकी हेँसी 
उड़ाया करते थे । ऐसी स्थिति में उन्होने सबसे पहले अपने स्वास्थ्य की चिन्ता 
की । एक वर्ष तक नियमित रूप से व्यवाम करने से उनका स्वास्थ्य ठीक हो गया 
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दर दक्षिण के देश-र॒त्न 


और वह काफी तगड़े हो गये । इसके बाद उन्होंने अपनी पढ़ाई पर ध्यान 
दिया । बीस वर्ष को अवस्था में उन्होंने आनस॑ के साथ बी० ए० पास किया और 
फिर वकालत को परीक्षा में उत्तीर्ण हुए । 

पुना के डेक्‍्कन कालेज में पढ़ते समय ही बाल गंगाधर के व्यक्तित्व का 
विकासारम्भ हुआ । इन्ही दिनों उन्हें देश-लेवा की घुन सवार हुई जो उनको 
अवस्था और शिक्षा के साथ-साथ उत्तरोत्तर बढ़ती गयी । वकालत पास करने के बाद 
उन्होंने देश-मेवा को ही अपने जीवन का मुख्य उद्देश्य बनाया। उस समय पूना में 
विद्यालय तो अनेक थे, पर राष्ट्रीय शिक्षा 'देनेवाला एक भी विद्यालय नही था । 
तिलक और विष्णु शार्द्री चिपलूणकर ने उस समय इसकी आवश्यकता महसूस की 
और पहली जनवरी, १८८० ई० को उन्होंने न्यू इंग्लिश स्कूल” की स्थापना की । 
थोड़े ही दिनों में यह स्कूल लोक-प्रिय हो गया और पाँच वर्ष के भीतर ही इसमें 
एक इजार विद्यार्थी हो गये। इस स्कूल ने विद्यार्थी-समाज में राष्ट्र-प्रेम का 
अच्छा प्रचार किया। इस से उत्साहित होकर तिलक और उनके साथियों ने 
जनवरी, १८८४ ई० में एक नये कालेज को स्थापना की। इसके लिए काफी 
घन एकत्र किया गया । वम्बई के तत्कालीन गवर्नर, सर जेम्स फम्यूंसन, ने इस 
कालेज की इमारत का शिलान्यास किया और उन्हीं के नाम पर इस कालेज का 
नाम फर््यमसन कालेज रखा गया । यह कालेज आज भी सारे देश का एक प्रसिद्ध 
कालेज है और इसमें अनेक देश-भक्तों ने शिक्षा प्राप्त की है । 

राष्ट्रीय शिक्ष के प्रचार और प्रसार के साथ-साथ तिलक और उनके साथियों 
ने जन-जीवन में राष्ट्रीय भावना का उठ्रेक करने के लिए दो समाचार-पत्रों को 
जन्म दिया | छपाई की मशीन खरीदी गयी, टाइप आया और जनवरी, सन्‌ 
श्यय१ ई० से दोनों समाचार-पत्र निकलने लगे। एक समाचार-पत्र मराठी में 
निकलता था । उसका नाम था केसरी” । दूसरा समाचार"“त्र अँग्रेजी में निकलता 
था। उसका नाम था 'मराठा”। इन दोनों समाचार-पत्रों के प्रकाशन में तिलक 
और उनके साथियों को लोहे के चने चच्ाने पड़े, पर उन्होंने अपना साहस नहीं 
छोड़ा । आगरकर केसरी” का और तिलक मराठा? का संपादन करते थे । दोनों 
की उग्र नीति थी। उन दिनों कोल्हापुर-राज्य के शासन में बड़ी द्ुव्यंवस्था थी । 
केसरी” और मराठा” ने वहाँ के शासकों के कार्य की तीन आलोचना की । इस 


लोकमान्य तिलक छठे 


आलोचना को पढ़कर कोल्हापुर के एजेंट और दीवान भद्वक उठे । उल्होंने दोनों 
संपादकों पर मान-हानि का अभियोग लगाया। सुकदमा चला और न्यायालय ने 
दोनों संपादकों को चार-चार महीने का कारावास-दण्ड दिया | यह तिलक की प्रथम 
जेल-यात्रा थी। इसी जेल-यात्रा के साथ उनके राजनीतिक जीवन का श्रीगणेश 
हुआ । जेल से मुक्त होकर जब वह बाहर आये तब जनता ने उनका बड़ी धरूस- 
धाम से स्वागत किया । इस से उनका नाम चारों ओर फेल गया। 

लोकमान्य तिलक स्वभावत: क्रान्तिकारी थे । उनको क्रान्ति-भावना के दो 
रूप थे । राजनीति में उनकी क्रान्ति-भावना विदेशी शासन के उन्यूलन के पक्ष में 
थी । वह विदेशी शासन के कट्टर विरोधी थे और निर्भीकतापूवृक अँग्रेजी-शासन 
की आलोचना करते थे। लेकिन समाज-सुधार के क्षेत्र में उनकी क्रान्ति-नावना 
विशेष उग्र नहीं थी। धर्म-शास्त्रों की मर्यादा के विरुद्ध वह कोई समाज-सूधार 
करने के पक्ष में नहीं थे । उनके मित्र गोपालकृप्ण आगरकर के विचार इस मामले 
में काफी उग्र थे। वह धर्म-शास्त्र की मर्यादा की उपेक्षा कर समाज-सूधार करना 
चाहते थे | इसी वात पर लोक मान्यतिलक से उनका विरोध हो गया और वह 
केसरी” से अलग हो गये । ऐसी स्थिति में लोक मान्यतिलक ने दोनों पत्रों का 
संपादन-भार अपने कंधों. पर उठा लिया ( १८६६१ ई० ) और सफलतापूर्वक 
उसका निर्वाह किया । 

उन दिनों महाराष्ट्र में क्राफ़ड नाम का एक अंग्रेज-कलेक्टर था । वह बड़ा 
विलासी और अन्यायी था। उसके बँगले पर गोरों की बैठकें जमी रहती थीं । 
वह घूस भी लेता था। लोकमान्य तिलक ने किसरी” में उसके विरुद्ध कई लेख 
लिखे और उसके अ्रष्टाचरण की आलोचना कर सरकार से उसकी जाँच कर- 
वाने को माँग को । इस माँग के फलस्वरूप क्राफर्ड को अपनी क्लेक्टरी से अलग 
होना पड़ा | तिलक की इस सफलता ने उन्हें बहुत लोक-प्रिय बना दिया । उनके 
अनुयायियों की संख्या तीव्र-गति से बढ़ने लगी और थोड़े ही समय में वह महा- 
. राष्ट्र के तेजस्वी देश-भक्त तरुणों की 'राष्ट्रीय-पक्ष' नामक संस्था का नेतृत्व करने 
लगे । बम्बई-सरकार ने उन्हें बम्बई-व्यवस्थापिका-सभा का सदस्य बनाया । अपने 
इस पद से उन्होंने अँग्रेजी शासन के जन-हित-विरोधी-कार्यों और योजनाश्रों की 
तीन्र आलोचना की | 


पड दक्षिण के देश-रत्न 


लोकमान्य तिलक महाराष्ट्र के प्राण थे। महाराष्ट्र में देश-प्रेम की भावना 
जाग्रत करनेवाले वह पहले व्यक्ति थे। उनकी नस-तस में राष्ट्र-प्रेम समाया हुआ 
था और वह उससे संपृर्ण महाराष्ट्र को ओतप्रोत कर देता चाहते थे । अपनी इस 
अभिलापा को रचनात्मक रूप देने के लिए उन्होंने दो उत्सवों का आयोजन किया : 
(१) गणेश-उत्सव और (२) शिवाजी-जयन्ती । महाराष्ट्र में गणेश-उत्सव एक 
धामिक पर्व के रूप में प्रत्येक घर में मनाया जाता था । तिलक ने इसे सार्वजनिक 
एवं राष्ट्रीय रूप दिया श्र पहले-पहल यह उत्सव अपने नये रूप में १८६४ ई० 
में पूना में मनाया गया। इसके बाद यह महाराष्ट्र और उसके आस-पास के 
क्षेत्रों के जन-जीवन का प्रधान राणष्ट्रीय उत्सव हो गया । इसी प्रकार रायगढ़ के 
दुर्ग में सवंप्रथम १८६६ ई० में मराठा-केतरों छंत्रयति शित्राजी को जयंती मनाई 
गयी और फिर प्रति वर्ष मनाई जाने लगी । 

लोकमान्म महाराष्ट्र के बड़े उत्साहीं नेता थे। सन्‌ १८६६ ई० के अकाल 
में उन्होंने महाराप्ट्र की बड़ी सेवा की | उन्होंने गाँव-गाँव में स्वयं-सेवकों को 
भेजकर जनता के कप्टो की जाँच की और उनकी ओर सरकार का ध्यान श्राक्ृष्ट 
कर लगान की छूट आदि की माँग की | इसी बीच भयंकर प्लेग फेला । थोड़े हो 
दिनों में उसने ऐसा भीषण रूप धारण कर लिया कि लोग कुत्ते-बिल्लियों की मौत 
मरने लगे । दक्षिण भारत में यह बीमारी बिलकुल नई थी । तिलक ने इस बीमारी 
के अधिकारी विद्वानों से लेख लिखवाये और उन्हें उन्होंने केसरी” में प्रकाशित 
किया । सरकार ने भा इस दिशा में प्रयत्त किया | पूता और उस्तके आस-पास के 
क्षेत्रों में बीमारी की रोक-थाम के लिए उसने रेण्ड नाम के एक विशेषज्ञ को 


नियुक्त किया । रेण्ड ने मिलिद्री के टामियों से इस कार्य में सहायता ली । टामियों 
ने रोगियों को खोजने के बहाने घरों में घुसकर स्त्रियों को अपमानित करना आरंभ 


कर दिया । इससे जनता में भ्रसंतोष फला । तिलक ने अपने पत्रों में इसकी कड़ी 
आलोचना को । इस आलोचना के फलस्वरूप एक नया अस्पताल अवश्य खुल 
गया, लेकिन ठामियों का अत्याचार कम नहीं हुआ । असंतोष बढ़ता ही गया और 
२७ जुन, सन्‌ १८६७ ई० की रात को दामोदर चाफेकर नाम के एक नौजवान 
ने रंण्ड साहब को अपनी गोली से ढंडा कर दिया । 

रेप्ड साहब की हत्या से अँग्रेजो सरकार बौखला उठी । पूना में पुलिस का 


जियो 


जाल विछ नया श्लोर उसके व्यय का लगनभन डेढ़ लाख रुपया वहां की जनता पर 
मड़ दिया गया। तिलक ने इसका घोर विरोब किया । अंग्रेजी सरक्षार यहले से ही 
अवसर की ताक में थी। उसने तिलक पर राजद्रोह का अधियोग लगा कर १४ 
सितम्बर, सन्‌ १८६७ ई० को डेढ़ साल की कह लजा दी। यह उदठछी दूसरी 
जेल-यात्रा थी। अपनी इस जेल-यात्रा में उन्होंने वेद-काल के निर्णय से संवधित 
एक गवेषणापूर्ण निबन्ध लिखा और उसे लन्दन की प्राच्य-समिति में मेजा । उनकी 
इस रचना से प्रो० मैक्समूलर आदि बहुत प्रभावित हुए । उनके अनुरोध पर सर- 
कार ने तिलक को छः मार पूर्व ही ६ सितम्बर, सन्‌ १८६९८ ६० को जेल से मुक्त 
कर दिया | इसके कुछ दिनों बाद उनके कुछ विराधियों ने मरकार से मिलकर 
उन पर एक सुकदमा चलाया जिसे ताई महाराज का मुकदमा! कहते हैं। यह 
मुकदमा कई वर्षो तक चला । अन्द में वह दिजयी हुए और उनके विरोधियों को 
मुँह की खानी पड़ी । 

आरंभ में लोकमान्य तिलक का कार्य-श्षेत्र महाराष्ट्र था, परन्तु ज्यों-ज्यों उनका 
सेवा-कार्य बढ़ता गया त्यों-त्यों उनका कार्य-क्षेत्र भी बढ़ता गया। १८८६ ई० में 
उन्होंने गोपालक्रष्ण गोखले के साथ काँग्रेस में प्रवेश किया । काँग्रेस के तत्कालीन 
आदर्शों के प्रति उनकी पूरी सहानूभ्ूति थी और वह काँग्रेस के प्रत्येक अधिवेशन में 
भाग लेते थे | उनकी नीति अत्यन्त उग्र थी। अंग्रेजी सरकार के अन्याय और अत्या- 
चार पर वह एक दम उबल पड़ते थे | देश का अपमान वह एक क्षण के लिए भी' 
सहन नहीं कर सकते थे। १६ अक्तूबर, १६०५ ई० को तत्कालीन वाइसराय 
ला्ड कजन ( १८६९-१६०४५ ई० ) ने बंगाल का विभाजन कर दिया । इससे सारे 
देश में तहलका मच गया। भारतीयों ने दिन-भर अनशन किया और शोक प्रकट 
किया । जगह-जगह वन्दे-मातरम के गगन-भेदी वारे लगाये गये और स्पप्ट रूप 
से भारतीयों की एकता का प्रदर्शन किया गया । इस देश-व्यापी आन्दोलन में 
लोकमान्य तिलक ने खुलकर भाग लिया । उन्होंने अपने पत्र केसरी” में अँग्रेजी 
सरकार को विभाज्न-नीति की निर्भकितापूर्वक निन्दा की । इसके साथ ही उन्होंने 
सारे देश-वासियों को और विशेषत: बंगालियों को साहसपूर्वक अंग्रेजी सरकार के 
अत्याचारों का मुकाबला करने के लिए प्रोत्साहित किया । बंगाल में विपिनचन्द्र 
पाल ने ओर पंजाब में लाला लाजपतराय ने बंग-भंग” आन्दोलन को इतना उम्र 


बना दिया कि सरकार काँप उठी। उन्हीं दिनों संपर्ण भारत में 'बाल-पाल- 
लाल' की धृम मच गयी। बाल गंगाघर तिलक, विपिनचन्द्र पाल और लाला लाज- 
पतराय--तीनों काँग्रेस के उग्र नेता थे। तीनों ने सारे देश में बंग-भंग का तीखज्र 
आन्दोलन चलाकर भश्रग्रेजों को शासन-नीति के प्रति जनता को सतर्क कर दिया । 
सन्‌ १६०५ ई० में वाराणसी में काँग्रेस का अधिवेशन हुआ । इस अधिवेशन 
में बंग-भंग” के संबंध में विधिवत्‌ विरोध प्रदर्शित किया गया, परन्तु बंग-भंग- 
आन्दोलन को दवाने के लिए सरकार-ह्वारा जो दमनकारी उपाय काम में लाये जा 
रहे थे उनके संबंध में काँग्रेस ने जो प्रस्ताव पास किया वह स्पष्ट नहीं था । दरअञ्ससल 
उस समय काँग्रेस में सरकार को दमन-तोति का खुलकर विरोध करने का साहस 
नहीं था | यह साहस सन्‌ १६०६ ई० में आ गया । सन्‌ १६०६ ई० में कलकत्ता 
में काँग्रेस का अधिवेशन हुआ । इस अधिवेशन के सभापति दादाभाई नौरोजी 
थे | दादाभाई नौरोजी ते 'स्वराज्य' को -काँग्रेस का लक्ष्य घोषित किया। इस 
घोषणा ने काँग्रेस में एक नई जान डाल दी । यह एक ऐसा प्रस्ताव था जिसके संबंध 
में दा मत हो ही नहीं सकते थे । लेकिन इस प्रस्ताव को कारयरूप में परिणत करने 
के उपायों के सम्बन्ध में सब का एक मत नहीं था । कुछ लोग सरकार से सहयोग 
के आधार पर स्वराज्य प्राप्त करने के हिमायती थे । थबाल-पाल-लाल” का इस 
मत से घोर विरोध था। इस विरोध के कारण ही काँग्रेस दो दलो में विभाजित 
हो गया । एक दल 'नरम-दल” हो गया । इस दल के नेता दादाभाई नौरोजी, सर 
फीरोजजाह मेहता, सुरेच्धरताथ वरर्जी, गोपालकृष्ण गोखले, मदनमोहन मालवीय 
आदि थे । दूसरा दल गरम-दल' था। इस दल के नेता बालगंगाधर तिलक, 
विपिनचन्द्र पाल, लाला लाजपतराय, अरविन्द घोष आदि थे। इस दल के 
समयंकों का कहना था कि राजभक्ति का ढकोसला त्याग देता चाहिए । स्वराज्य 
चापलूसो के प्रस्ताव पास करने से नहीं मिलेगा । नरम-दल झान्तिपूर्ण याचना के 
पक्ष में था और अपनी काय-प्रणाली को छोड़ने के लिए तैयार नहीं था । कल- 
कत्ता-अधिवेशन समाप्त होने के बाद पूरे वर्ष-मर इन दानों दलों में कशमकश 
चलती रही । लोकमान्य तिलक के अ्रनवरत प्रयत्त से वहिष्कार-आन्दोलन ने काफी 
जोर पकड़ा । इससे दक्षिण में उनका प्रभाव बढ़ गया । इसी बीच मुसलमानों का 
एक प्रतिनिधि-मंडल तत्कालीन वाइसराय लाड्ड मिण्टो (१६०५-१० ई० ) से 


मिला और उसने पृथक-निर्वाचन की माँग की । उसकी यह माँग स्वीकृत हुई । 
इसी समय मूस्लिम लीग” भी स्थापित हुई । ४ 

सन्‌ १६०७ ई० में सूरत में काँग्रेस हुई । इस काँग्रेस-अधिवेशन में नरम-दल 
और गरम-दल के बीच अत्यधिक मत-भेद उत्पन्न हो गया | काँग्रेस २३ दिसम्बर को 
२॥ बजे से आरंभ हुई। १६०० से अधिक प्रतिनिधि मौजुद थे और दातावरण में 
काफी तनाव था। स्वागताध्यक्ष के भाण्ण के वाद जब स्वागत-समित्ति के नियमा- 
नुसार नरम-दल के मनोनीति सभापति डा० रासबिहारी घोष का नाम प्रस्तावित 
किया गया तब इतना गुलगपाड़ा मचा कि अधिवेशन को कार्यवाही अगले दिन के 
लिए स्थागित कर दी गयी । इस बीच निपडारे की पूरी चेप्टा की गंदी, मगर 
कोई फल नहीं निकला । २८ दिसम्बर को फिर कॉग्रेस की बेठक हुई । लोकमान्य 
तिलक ने बैठक होने के पूर्व ही मालवीयजी के पास एक चिट भेज दी थी जिसमें 
लिखा था --'जब सभापति के चुनाव के प्रस्तावों का समर्थन हो चुके तब में प्रदि- 
निधियो से कुछ कहना चाहता हूँ ।” लेकिन अ्रधिवेध्न आरंभ होने पर लोकमान्य की 
इस चिट पर, याद दिलाने के बावजूद, ध्यान नहीों दिया गया । इस खुले अपमान से 
तिलक बौखला उठे और बोलने के लिए मंच की ओर बड़े । मंच की ओर उनका 


ह 


ये 


बढ़ना था कि ग़ुलगपाड़ा आरंभ हो गया। इनने में प्रतिनिधियों में से किसी ने एक 
जूता उठाकर फेंका जो सुरेच्धनाथ बनर्जी को छूता हुआ सर फोरोजगाह मेहता 
को लगा । इस घटना से हाथापाई की नौबत आ गयी । कुसियाँ फेंकी गयी और 
डंडे चलते लगे । इससे उस दिन भी काँग्रेस की बैठक न हो सकी। अन्तर में 
नरम-दल वालों ने ऐसा 'कनवेंशन” बनाया जिससे गरम-दल के लोग काँग्रेस में 
था ही न सकें। इस प्रकार अगले ६-७ वर्षों तक काँग्रेस के दोनों दलों में मत-भेद 
चलता रहा और समभोता न हो सका । 

इसमें शक नहीं कि दलबन्दी के कारण सरत-कॉग्रेस सफल न हो सकी, पर 
उसने देश में एक छोर से दूसरे छोर तक तदुलका मचा दिया। दक्षिण में बाल 
गंगाधर तिलक ने, बंगाल में विपिनचन्द्र पाल ने और पंजाब में लाला लाजपतराय 
ने स्वदेशी वस्तुओं के प्रचार, विदेशी वस्तुओ्रों के वहिप्कार और राप्ट्रोय शिक्षा के 
प्रसार के लिए प्राण-पण से चेष्टा की । इन नेताओं ने केवल अपने क्षेत्र में हो नहीं, 
बल्कि सारे देश में घृम-घूमकर अपने विचारों का प्रचार किया। इससे राष्ट्रीय 
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शिक्षा, स्वदेशी-आनन्‍्दोलन और दह्टिप्कान-आनदोलन में तीव्रता आ गया। सरकार 
ने दमन-तीति से काम्त लिया ! रक्तपात की धमकी दी। लेकित जनता ने झान्ति- 
पृ्व॑ंक सरकार के अत्याचारों को सहत किया । प्रत्येक प्रान्त ने बच्धाल के प्रइन 
के साथ अपनी समस्याओं को जोड़कर आन्दोलन को और भी तीव्तर कर दिया । 
पंजाब में लाला लाजपतराथ और सरदार अजितसिह निर्वासित किये गये । बद्धाल 
के नौ नेता निर्वासित हए। सन्‌ १६०८ ई० में यह स्थित अपनी चरम सीमा 
पर पत्रंच गई। अनेक समाचार-पत्रों के संपादकों पर मुकदमे चलाये गये और वे 
बन्दी हो गये । महाराष्ट्र में काल” के संपादक प्रो० परांजपे पकड़ लिये गये और 
उतपर मुकदमा चलाया गया । इस मुकदमे की पैरवी करने के लिए तिलक बम्बई 
गये । बम्बई में १३ जुलाई को वह भी पकड़ लिए गये । पाँच दिनों को सुनवाई 
के बाद वह छ: वर्ष के लिए निर्वासित किये गये। सन्‌ १८६७ में छुटी हुई छः 
मास की कद सी इसके साथ जाइ दी गयी । छः मास तक सावरमती के जेल में 
बन्द रखने के बाद सरकार ने उन्हें माण्डले ( वर्मा ) के जेल में भेज दिया । 

लोकमान्य तिलक की लम्बी सजा का समाचार सारे देश में बिजली को तरह 
फेल गया । छोदे-बड़े सभी नगरों के वाजार बन्द हो गये । छात्रों और कारखानों 
के मजदूरों ने हड़ताल कर दी। सभाएँ हुईं और जुलूस तिकाले गये। सभाओं 
और जुलूसों पर लाठियों और गोलियों की वर्षा हुई। कई लोग मारे गये और 
बहुत-से घायल हुए । इस प्रकार समूचे देश में लोकमान्य तिलक का यश फेल 
गया । लोकमान्य तिलक ने अपनी इस तीसरी जेल-यात्रा में शीवा-रत्नए! को 
रचना की । इसके अ्रतिरिक्त उन्होंने गणित और ज्योतिष के साथ-साथ पाली, 
जमन और फ्रेच नापाञ्ओं का भी अ्रध्ययन किया । इसी बीच पूता में उनको 
पत्नी का स्वगंवास ( १६९१२ ई०) हो गया । इस समाचार से उन्हें बहुत दुःख 
हुआ ! अपनी सजा काटकर १६ जून, सन्‌ १६१४ ई० को वह स्वदेश लौटे । 
इस अवसर पर जनता ने उनका बड़ी धुम-धाम से स्वागत किया । 

लोकमान्य तिलक के झ्राते हो देश के राजनीतिक क्षेत्र में एक नया उत्साह 
भर गया। जुलाई, सन्‌ १६१४ ई० में प्रथम विश्व-युद्ध छिड़ गया और नवम्बर 
में जमनी फ्रॉँस का दरवाजा खटलटाने लगा । यह देखकर भारतीय सेना फ्लांडस 
रफक्षेत्र में भेज दी गयी । वहाँ भारतीय सेना ने मित्र-राष्ट्रों को एक भारी विपत्ति 
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बचा दिया। इससे भारतीय नेताओं को विद्येय बल मिला । उस समय काँग्रेस 
दो दल थे। नरम-दल और राष्ट्रीय दत। नरम-दल के नेता सरेद्धताथ बनर्जी 
और राणष्ट्रीयवल का नेनत्व क्षीमती एनीवेसेग्ट कर रही थी। उन्होंने राई पेण्ट- 


पर 


१४ 


लेप्ड के समय में होमरूल” आन्दोलन का प्रइन उठाया और काँग्रेस के दोनों 
दलों में समभोता कराने की कोशिश की, लेकित वह सफल ने हो सकीं । ऐसी ही 
स्थिति में लोकमान्च तिलक ने जेल से छूटकर भारतीय राजनीति में प्रदेश किया । 
उन्होंने अपने कार्य-क्रम में तीन दातों को स्थान दिया: (१) काँग्रेस में नेल पैदा कराना, 
(२) राष्ट्रीय-दल का पुन: संगठन करता और (३) होनहूल-आन्दोद्न को तीवब्तर 
करना । अपने प्रथम उद्देश्य में वह शीकत्र सफल ने हो सके, लेशिन उन्होंने अपने 
राष्ट्रीय-दल का संगठन करने के लिए जीतोड़ प्रयत्न किया । सन्‌ १६१४५ ई० में 
काँग्रेस का अधिवेशन बम्बई में हुआ । इस अधिवेशन ने काँग्रेस के विधान में 
ऐसा संशोधन कर दिया जिसके द्वारा राष्ट्रीय-दल के लोग भी काँग्रेस के प्रतिनिधि 
चने जा सकते थे। लोकमान्य तिलक ने इस संज्योधन का हृदय से स्वागत किया । 
लेकिन इसके अनुसार काँग्रेस में प्रवेश पाने के लिये उन्हें पूरे वर्य भर प्रतीक्षा 
करनी थी। अतः उन्होंने २३ अप्रेल, १६१६ ई० को अपनी होमरूल लीग! 
की स्थापना की । इसके छः महीने वाद पहली सितम्बर को श्रीमती एनोवेसेप्ट ने 
भी अपनी होमरूल लीग” खड़ी की । दोनों संस्थाञ्रों में गड़बड़ न हों, इसलिए 
एनीबेसेप्ट ने सन्‌ १६१७ ई० में अपनी लीग का ताम आल इण्डिया होमरूल 
लीग” रख दिया । 

अपने पूव॑-निशचय के अनुसार लोकमान्य तिलक सन्‌ १६१६ ई० की लखनऊ 
काँग्रेस में सम्मिलित हुए । इस काँग्रेस के सभापति श्री अम्विकाप्रसाद मजूमदार 
थे। यह काँग्रेस अपने ढ़ की अद्वितीय थी। इसमें हिन्दु-मुस्लिम-ऐक्य हुआ, 
स्वराज्य की योजना पेश हुई और काँग्रेस के दोनों दलों में समझौता हो गया । 
इससे अगले व, सन्‌ १६१७ ई० में, सारे देश में बड़ी तेजी के साथ एक राष्ट्रीय 
जागृति उत्पन्न हो गयी । होमरूल की आवाज देश के सुदूर स्थानों तक फेल गयी 
और सवंत्र होमरूल लोग की स्थापना हो गयी । इसकी ञ्क्ति, श्रीमती वेस्तेण्ट 
के सन १६१७ ई० के कलकत्ता-काँग्रेस के सभापति-पद से दिये गये भाषण से 
और भी बढ़ गयी । इस प्रकार सारे देश में 'होमरूल” का विचार दावानल 
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की भाँति फेल गया । अब इंगलेण्ड में 'होमरूल' के प्रचार की आवश्यकआ थी । 
यह स्वर्ण अवसर भी हाथ आ गया । द 

लोकमान्य जिस समय मसाण्डले-जेल में थे उस समय भारत में उनके विरुद्ध 
प्रचार करने के लिए सर ह्लुलेप्टाइत शिरोल नामक एक लेखक ने अँग्रेजी में 
“इण्डियन अनरेस्ट' (भारतीय अज्ञान्ति) की रचना की थी । इस पुस्तक में तिलक 
को भारतीय अज्ञान्ति का जनक बतद्ाकर उनपर अनेक दोषारोपण किये गये थे । 
तिलक इसे सहन न कर सके । उन्होंने इंगलेण्ड के हाईकोर्ट में शिरोल पर मान-हानि 
का मुकदमा चलाया और इसके लिए स्वयं ३० अक्टूबर, सन्‌ १६१८ ई० को 
वह इंग्लेण्ड गये | मुकदमें के लिए इस्लेण्ड जाना एक बहाना-मात्र था। वह 
जानते थे कि मुकदमें में विपक्षी की ही विजय होगी। होम रूल” के प्रचार का 
काम उन्होंने अपने जिसमे ले लिया था और वह इंग्लंण्ड जाकर वहाँ 'होमरूल' का 
प्रचार करना चाहते थे | इसी लिए वह इंग्लेण्ड गये। इग्लैण्ड में उन्होंने भारत की 
माँग का जोरदार दाब्दों में प्रचार किया । 

लोकमान्य तिलक इंग्लेग्ड में लगभग एक वर्ष तक होमरूल' का प्रचार 
करते रहे । इस बीच देश की राजनीतिक स्थिति बहुत कुछ बदल गयी थी । सरकारी 
दमन-चक्र के कारण संपूर्ण देश में असंतोष फेला हुआ था । जून, सन्‌ १६१८ ई० 
में माण्टेगू- चेम्तकोड्ड-रिपोर्ट प्रकाशित हो चुकी थी और इसका चारों ओर विरोध 
हो रह था । इस विरोध को द्ञान्त करने के लिए श्रेग्रेजी सरकार दमन के कठोर 
उपायों से काम ले रही थी। ११ नवम्बर, सन्‌ १६१८ ई० को सुलह की घोषणा 
के साथ यूरापीय बुद्ध समाप्त हुआ और इसके साथ ही सन्‌ १६१६ ई० के फरवरी 
मास में रोलट-बविल ने देश को अपना दर्शन दिया | इस बिल ने देश में एक ओर 
से दूसरे छोर तक आग लगा दी। गाँधीजी ने उपवास के साथ रौलट-बिल के 
विरुद्ध आन्दोलन का श्रीगणेश किया। इस आन्दोलन के फलस्वरूप भारतीय 
इतिहास में एक नये अध्याय का आरम्भ हुआ । यह नया अध्याय था १३ अगप्रेल, 
सन्‌ १६९१६ ई० को बेसाखी के दिन होनेबाला अमृतसर में जलियाँवाला हत्या- 
काप्ड । इस हत्याकाण्ड ने देद में ही नही, संपूर्ण विश्व में तहलका मचा दिया । 
ऐसी स्थिति में लोकमान्य तिलक २७ नवम्बर, सन्‌ १६१६ ई० को स्वदेश लौट 
आये । संपूर्ण देश में उत्तका अभूतपूर्व स्वागत किया । इसी वर्ष उन्होंने श्रमृतसर 


लोकमान्य तिलक ६१ 


के काँग्रेस-पअधिवेशन में भाग लिया | इसके वाद उन्होंने सिंध का दौरा किया । इस 
दौरे के बाद उनका स्वास्थ्य बहुत गिर गया । २३ जुलाई, सन्‌ १६२० ई० को 
उनकी ६४ वीं “वर्ष-गाँठ” सारे देश में बड़ी ध्रमधाम से मनायी गयी । इसके बाद 
ही वह कफ-ज्वर से पीड़ित हो गये और ३१ जुलाई को रात्रि के १० वजकर 
४० मिनट पर बम्बई में वह चिर-निद्रा में लोन हो गये । 
लोकमान्य तिलक अपने सनय के सच्चे कमंथोंगी थे । वह हिमालय की नाँति 
अडिग और सागर की भांति गंभीर थे । बह स्वानिमानी, निर्नीक श्रौर राष्ट्रटयर्म के 
सच्चे उपासक थे । वह सब कुछ सह सकते थे, पर अपना और अपने देश का अपमान 
उनके लिए असझह्य था । दासता के युग में एक वहीं ऐसे नेता थे जिन्होंने जेलों की 
लम्बी-लम्बी सजाएँ काटकर भी कभी पीछे कदम नहीं हटाया । एक सजा काटने 
के बाद वह दूने उत्साह से काम करते थे। ऐसा उत्साह उस समय किसी नेता में 
नहीं था | सन्‌ १६९०८ ई० में जब जज ने उनको सजा दी ओर उनके बारे में खरी 
खोटी बातें कहकर उनसे यूछा कि आपका कुछ कहना है तब उन्होंने उसका जो 
उत्तर दिया वह सदा याद रखने योग्य है। उन्होंने कहा--“जूरी के इस निर्णय के 
बावजूद में यह कहता हूँ कि मैं निरपराध हूँ । संसार में ऐसी बड़ी शक्तियाँ भी हैं जो 
: सारे जगत का व्यवहार चलाती हैं और संभव है, ईश्वरीय इच्छा यही हो कि जो 
काय मुझे प्रिय है वह मेरे आजाद रहने को अपेक्षा मेरे कप्ठ सहन से अधिक फूले- 
फले ।? ऐसी ही ओजास्विता उन्होंने सन्‌ १८६७ ई० में दिखाई थी जबकि उनपर 
राजद्रोहात्मक लेखों के लिए मुकदमा चल रहा था ओर उनसे सिर्फ यह कहा गया 
कि वह अ्रदालत में कह दें कि वे लेख उनके लिखे नहीं हैं। परन्तु उन्होंने अपनी 
बचत के लिए भूठ बालना स्वीकार नहीं किया । उन्होंने बड़ी ज्ान्ति और अनासक्ति 
के साथ इन सजाओ का काटा और जेल में बैठे बड़े-बड़े भव्य-ग्रन्थो की रचना की । 
यदि उन्हें सजाएँ व भुगतनी पड़तीं तो 'आकौंटिक होम आफ दि वेदाज! ओर 
'गीता-रहस्य” जेसी रचनाओ्रों से हम वंचित रह जाते । 
लाकमान्य तिलक बड़े दूरदर्शी नेता थे । अँग्रेजी-तीति के वह अच्छे जानकार 
थे। वह यह समभते थे कि बिता उम्र नीति धारण क्षिये स्वराज्य नहों मिल 
सकता । इसी बात में गोपालकृष्ण गोखले से उनका मत-शेद था । दोनों ने अपने 
जीवन में भारी त्याग किया था, लेकिन दानों को प्रकृति एक-दूसरे से सिन्न थी । 
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गोखले दासता की उविद्धरन से बचने के लिए स्व्रतंत्रता की तपन चाहते थे, पर 
उनमें अ्रम्ति प्रज्ज्जलित करने की सामथ्ये नहीं थी। यह सामथ्यं लोकमान्य की रग- 
रग में भरी हुई दी । सन्‌ १६०४ के बंग-भंग-आतदोलन को सन्‌ १६११ ई० में 
जो सफ़्लना मिली उसचा श्रेय उनको भी प्राप्त था । गोखले की भांति 'जो भिलता 
जाय लेते जाओ और अधिक पाने के लिए लड़ते-कगइड़ते रहो! में उनका विश्वास 
नहीं था ! बड़ उलउ-फेर' के नेता थे। अपनी इस नीति से उन्होंने भारत की 
सोती जनता को जगाकर गांधीजी के सत्याग्रह-ग्रानदोलनों की सफलता के लिए मार्ग 
प्रशस्त कर दिया । वह एक दम खरे थे । लगी-लिपटी और गोलमोल बात करने 
के वह आदी नहीं थे | अपने इस स्वभाव के कारण उन्हें विरोधों का सामना करना 
पड़ता था। लेकिन उन्होंने उन वेरोधां की कभी चिन्ता नहीं की । वह झकना तो 
जानते ही नहीं थे । बड़े-बड़े विरोधों के बीच भी वह हिमालय की भांति अभ्रटल रहते 
थे और यह इसलिए कि उन्हें श्रपती नीति में विद्वास था। ऐसा ओजस्वी था 
उनका व्यक्तित्त जिसके सहसा उठ जाने से भारत के हृदय पर जो चोट लगी वह 
विस्मृत नहीं की जा सकती ' 


महषि कर्तें 


हमारे देश के श्राधुनिक इतिहास में उन्नीसवीं शताब्दी ऐसे नर-रत्नों के लिए 
असिद्ध है जिन्होंने अपने तप, त्याग और सेवा से हमारी सुपृप्त चेतनाओं को जाग्रत 
कर हमें नया श्रालोक प्रदात किया है । उन्हीं 
नर-रत्नों की परम्परा में महयि कर्वे का नाम 
बड़े आदर से लिया जाता है । मह्ृपि कर्वे व्याव- 
हारिक आदर्शंवादी थे । उनके जीवन का एक हीं 
आदर्श था और उसी आदर्श की पूर्ति के लिए 
उन्होंने अपना संपूर्ण जीवन होम कर दिया। 
उनके आत्मचरित की भूमिका लिखते हुए एक 
प्रसिद्ध अश्रेग्रेज शिक्षा-श्ासद्री ने उनकी तुलना 
अर्जुन से की थी। हझस्त्र-प्रतियोगिता में जब 
गुरु द्रोणाचार्य ने अर्जुन को बता दिया कि उन्हें 
पेड़ पर बैठी चिड़िया की आँख में तीर मारना है तब उसी क्षण से उनकी दृष्टि में 
चिड़िया की आँख के सिवा शेष सब दृश्यों का अस्तित्व तिरोभाव हो गया। इसी 
प्रकार महषि कर्वे को जब अपनी सेवा के प्रारम्भिक जीवन में नारी-जाति को 
शिक्षित बनाने एवं उसकी सामाजिक स्थिति को सुधारने का प्रेरणा प्राप्त हुई तब 
उन्होंने अपनी सारी शक्ति उसी पर केंद्रित कर दी श्रौर अन्ततः अपने उद्देश्य में 
अयूर्व सफलता प्राप्त की । 

महषि कर्वे का वास्तविक नाम घोडो केशव कर्वे था। लोग उन्हें भ्रण्णा साहब 
कर्वे भी कहते थे । १८ अप्रेल, सन्‌ १८५८ ई० को महाराष्ट्र के श्रन्तर्गत रत्ता- 
गिरि जिले के दपोली ताल्लुका में स्थित मुरुढ नामक गाँव के एक चित्पावन-ब्राह्म ग 
परिवार में उतका जन्म हुआ था । पेशवाओ्रों के अम्युदय-काल में उनके पूर्वज 
अच्छे जमीदार थे और उन्होंने मुरुड में कई मंदिरों और सरोवरों का निर्माण 
कराया था। वे पेशवा और उनके सरदारों के महाजन थे१ परन्तु सन्‌ (१८१८ 
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ई० में पेशवायी का अन्त होते ही महाजनी निकल गयी और सारा रुपया डूब गया । 
इससे उनके परिवार में संपन्नता के स्थान पर दरिद्रता ने प्रवेश किया और उनके 
दादा को गाये चराकर अपने परिवार का पालन-पोषण करना पड़ा | इसी कारण 
अणप्णा साहब के पिता श्री केशव बापूजी कर्वे की शिक्षा नहीं हो सकी । श्री केशव 
बापूजी कर्वे जब केवल ग्यारह वर्ष के अवोध बालक थे तभी उनके पिता का स्वर्गं- 
वास हो गया । ऐसी स्थिति में उनके बड़े भाई ने वची-खुची जागीर भी उड़ा-पुड़ा 
डाली । इससे परिवार पर और भी अधिक तबाही आ गयी । रोटी-कपड़े के लाले 
पड़ गये । कुछ होश सँमालने पर श्री केशव बापूजी कर्वे ने अपना पेट पालने के 
लिए एक जागीरदार के यहाँ २५ रु० मासिक वेतन पर नौकरी कर ली। मह॒षि 
कर्वे के जन्म के समय बड़ी कठिनाई से दोनों समय उनके परिवार में चुल्हा जल 
पाता था । 

श्री केशव वापूजी कर्ब थे तो अत्यन्त दरिद्र, परन्तु वह अपने विचारों में 
दरिद्र नहीं थे । उनका परिवार मुरुड का एक सम्मानित परिवार था और उसकी 
खू-वू उनके दरीर और रक्त में भरी हुई थी। अशिक्षित होते हुए भी वह अपने 
पुत्र घोंड़ो को ऊँची-से-ऊंची शिक्षा देने का स्वप्न देखा करते थे। उस समय 
मुरुड में गुरू सोमण ने एक स्वदेशी पाठशाला खोल ली थी। इस पाठशाला में 
कक्षा ६ तक की पढ़ाई हाती थी। इसी पाठशाला में घोंड़ो ने पढ़ना आरम्भ 
किया । पढ़ने-लिखने में घोंड़ो तेज थे, लेकिन उनके स्वभाव में संकोच अधिक था | 
वह खुलकर अपनी बात कहने से हिचकते रहते थे । इससे उन्हें अनेक कठिनाइयों 
का सामना करना पड़ता था। लेकिन इस दोप के साथ उनमें एक ग्रुण भी था । 
वह गुण था, मन की हृढ़ता। अपने इस गुण के कारण उन्होंने अपने संकोची 
स्वभाव पर विजय प्राप्त कर ली थी। बचपन से ही वह इस गुण के अभ्यासी 
हो गये थे और एक इसी ग्रुण ने उन्हें ऊँचा उठाया था। गुरु सोमण उनके इस 
गुण पर मृग्ध रहते थे । वह प्रति दिन उनसे मराठी-समाचार-पत्र पढ़वाते थे । 
घोंडो उनकी श्राज्ञा से शाम को गाँव के एक मन्दिर के ऊँचे चबूतरे पर बैठ जाते थे 
और वहीं से मराठी समाचार-पत्र पढ़कर सब को सुनाया करते थे । इससे घोंडो 
ने शीघ्र ही मराठी भाषा का अच्छा ज्ञान प्राप्त कर लिया । 

उन दिनों छठवीं कक्षा को वार्षिक परीक्षा सतारा में होती थी | छठवीं कक्षा 


महंधि कर्वे ध्ष्न 


की परीक्षा देने के लिए घोंडो अपने चार सहपाठियों के साथ पैदल ही सतारा 
गये । चार दिन की लम्बी यात्रा के बाद वह नतारा पहुँचे । ठिगना कद था 
उनका । परीक्षा 'में बेठने के लिए सत्तरह वर्ष का होना अनिवायं था । टिगना कद 
होने से अधिकारियों की दृष्टि में वह सत्तरह वर्ष के नहीं जँँंचे । इसलिए उन्हें 
परीक्षा में बठने की आज्ञा नहीं दी गयी । उचित अवस्था का प्रमाण-पत्र होते 
हुए भी अपने संकोची स्वभाव के कारण वह एक छवब्द भी विरोध में न कह सके 
और चुपचाप मुरुढड लौट आये । मुझेड आकर उन्होंने अपना समय नप्ट नहीं 
किया । जो लोग उनसे अधिक पढ़े-लिखे थे उनसे वह पढ़ते थे और जो लोग कम 
पढ़े-लिखे श्रथवा अशिक्षित थे उन्हें वह पढ़ाते थे | ट्रेनिग-कालेज से छुट्टी पर आये 
हुए शिक्षकों से वह संस्कृत पढ़ा करते थे । इस प्रकार कुछ ही समय में उन्होंने: 
संस्कृत के धामिक ग्रंथों के अध्ययन की योग्यता प्राप्त कर ली और दूसरे वर्ष, सन्‌ 
१८७४५ ई० में, उन्होंने कोल्हापुर से वर्नाक्यूलर फाइनल की परीक्षा पास की । 


मुख्ड में अंग्रेजी-शिक्षा का कोई विद्यालय नहीं था | पिता की आशथिक स्थिति 
ठोक नहीं थी और घर में दरिद्रता अह्हास कर रही थी। ऐसी स्थिति में मुरुढ से 


बाहर जाकर पढ़ने का कोई सहारा नहीं था । उस समय मुरुढड के एक सज्जन ने 
अपने पुत्र को अँग्रेजी पढ़ाने के लिए एक अध्यापक रख लिया था । इसी अ्रध्यापक 
से घोंडो ने अंग्रेजी में कक्षा तीन तक की योग्यता प्रास की । इसके बाद धीरे-बीरे 
स्वाध्याय से उन्होंने श्रपती योग्यता वढा लो और झागे पढ़ने के लिए वह रत्ता- 
गिरि चले गये । कुछ दिनों तक उन्होंने वहाँ के एक हाई स्कूल में शिक्षा प्राप्त की, 
परन्तु वहाँ का जलवायु उनके स्वास्त्य के अनुकूल सिद्ध नहीं हुआ । इसलिए वह 
मुरुड लोट आये और आगे पढ़ने के लिए बम्बई चले गये । घन से उन्हें तीन-चार 
रुपया मासिक सहायता मिलती थी | लगन के पक्के घोंटों उसी से अपना काम 
चलाते थे । निजी तौर पर विद्याथियों को पढ़ाकर भी वह कुछ कमा लेते थे। 
वह जो कुछ कमाते थे उसमें से एक पैसा प्रति रुपया वह बचा लेते थे | इस वरह 
जब उनके पास कुछ धन जमा हो जाता था तब वह उसे मुरुड में स्त्री-शिक्षा के 
प्रचाराथ भेज देते थे। ऐसी थी स्त्रो-शिक्षा' के प्रसार के प्रति विद्यार्थी-जीवन 
में ही उनकी लगन | इस लगन की परीक्षा भी कम नहीं हुई । 

बम्बई आने के कुछ दिनों बाद ही घोंडो के पिता का स्वगंवास हो गया, 
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लेकिन उन्होंने न तो अपनी पढ़ाई समाप्त की झ्ोर न म्ली-शिक्षा के लिए पैसा 
भेजना ही बन्द किया । वह दिन-रात कठिन परिश्रम करते थे। उन दिनों महा- 
राष्ट्र में भिक्षा माँगकर अयवा दूसरों से सहायता लेकर पढ़ना बुरा वहीं समझा 
जाता था। लेकिन घोंडो ने कभी किसी के सामने हाथ नहीं फेलाया । तरह- 
तरह की विपक्तियों का सामना कर १८०१ ई० में उन्होंने बंबई के एक स्कूल से 
मैट्रीक्ेलेशन पास किया और फिर विलसन कालेज में अपना नाम लिखाया। इस 
कालेज में उन्होंने एक वर्ष तक शिक्षा प्राप्त की । इसके बाद प्रिस्पिल वड़ सवर्थ 
के व्यक्तित्व से प्रभावित होकर वह एल्फिस्टन कालेज में पढ़ने लगे | इस कालेज 
में बह निःशुल्क पढ़ते थे । अति दिन वह तीन-चार घण्टे ट्यूशन करते थे । इससे 
उनकी पढ़ाई में बड़ी बाधा पड़ती थी। परन्तु इसको चिन्ता उन्होंने कभी नहीं 
की । दो-दो वजे रात तक जगकर वह अपनी पढ़ाई पूरी कर लेते थे। इस 
प्रकार १८८४ ई० में उन्होंने एल्फिस्टन कालेज से बी० ए० पास किया । उस 
समय तक उनका विवाह हो चुका था और उनकी पत्ली भी उनके साथ रहती 
थीं। ऐसी स्थिति में उनका खब बहुत बढ़ गया था। अपनी पढ़ाई के सम्बन्ध में 
अपने मामा ने उन्होंने जो ऋण लिया था उसे भी उन्हें थोड़ा-योड़ा करके चुकाना 
पड़ता था । मुझड में छो-शिक्षा के प्रचार के लिए भी वह कुछ-त-कुछ भेजते रहते 
थे। इसलिए जीवन की ऐसी मंकटों में पड़कर उन्होंने आगे पढ़ने का विचार त्याग 
दिया । 

विद्यार्थी-बीवन समाप्त करने के परचात्‌ घोंडो केशव कर्व ते अ्रध्यापन-कार्ये 
आरम्भ किया । गणित उनका प्रिय विषय था। इस विषय के अध्यापकों की उन 
दिनों बड़ी माँग थी । इसलिए थोड़े हो दिनों में बम्बई की कई पाठ्शालाओं के 
साय उनका सम्पर्क हा गया । इससे उन्हें १७५ रु० भासिक की आमदनी हो 
जाठी थी, लेकिन उन्हें बहुत परिश्रम करना पड़ता था। बह प्रति दिन ५ बजे 
प्रात:काल घर से निकल जाते थे और ८-६९ बजे रात तक लौटते थे। अधिकांश 
मार्य उन्हें पैदल ही तय करना पड़ता था। उन्हें न तो खाने को चिन्ता रहती थी 
श्रौर न विश्वाम की । उन्हें अपने ही भरण-पोपण की फिक्र नहीं थी। १५ वर्ष 
: की अवस्था में, जब वह सोमण गुरु की पाठ्झाला के एक छात्र थे, उनका विवाह 
हो गया था। उनकी पत्नी राधाबाई मुरुढड गाँव की ही थीं। राघाबाई की गोद 
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में एक बालक भी था | मुरुड के कई निर्वन विद्यार्थी भी कर्वेजी के साथ रहते थे 
और उनके भरण-पोषण का भार भी उन्हें उठाना पड़ता था। मुरुद में एक कन्या- 
पाठशाला थी। उसकी भो सहायता उन्हें करनी पड़ती थी | सुरुड में उनका जां 
परिवार था उसकी भी सह्दायता वह करते थे । एक साथ इतने सहायता-कार्य और 
आमदनी केवल १७५ रु) ! न जाने केसे वह इस धन में से कुछ बचा नी लेते 
थे ! अपने पुत्र के उपनयन-संस्कार के अवसर पर उन्होंने दो सो! रुपये सेवा-कार्य 
के लिए दिये थे । 

बम्बई में रहते हुए कर्वेजी ने केवल पढ़ाने-लिखाने और विद्यार्थियों को सहा- 
यता देने का ही कार्य नहीं किया, बल्कि उन्होंने अपने गाँव की उन्नति पर भो ध्यान 
दिया । मुरुड की उन्नति के लिए उन्होंने एक स्थायी कोप का आयोजन किया । उस 
समय मुरुड के वहुत से लोग बम्बई में रहते ये । कर्वेजी ने उन लोगों के साथ संपर्क 
स्थापित किया और उनसे आधिक सहायता प्राप्त कर मुख्ड में साव॑ंजनिक सेवा का 
कार्य आरंभ किया । नई-नई सड़कों का निर्माण हुश्ना, जीर्ण-श्षीर्ण मंदिरों को 
मरम्मत की गयी, वालिकाओं की शिक्षा के लिए एक पाठशाला खोली गयो और एक 
स्नेह-वर्धक मंडली को स्थापना की गयी । इन लोकोपयोगी कार्यो से कर्वेजी का नाम 
चारों ओर फेल गया और लोग उन्हें बड़े आदर और श्रद्धा की दृष्टि से देखने लगे। 
इस प्रकार वह अपने सेवा-कार्य में लगे हुए ही थे कि उनकी सुशीला पत्नी का स्वर्ग- 
वास (सन्‌ १८८६ ई०) हो गया । इस आकस्मिक दू्घटना से उनके हृदय पर बड़ी 
ठेस लगी, पर उन्होंने शान्त चित्त से इसे सहन किया और अपनी पत्नी की प्ृष्य 
स्मृति में उन्होंने पाँच सो रुपये सत्री-शिक्षा के लिए दान किया । 

क्वेजी अपने विचारों में बड़े उदार थे | दूसरों का दुःख देखकर उनका हृदय 
शीघ्र ही पसीज जाता था । पर-दुःख-कातरता उनमें इतनी अधिक थी कि वह उस 
से मुक्त होने के लिए बड़े-से-बड़ा त्याग करने में जरा भी नहीं हिचकते थे | इसके 
साथ ही उनकी धामिक भावना भी अत्यन्त प्रबल थी । वह नियमपृववेक नृस्सिहवाड़ी 
के दत्त-मंदिर में दर्शन के लिए जाया करते थे | एक दिन जब वह उस मंदिर में 
दर्णन करने के लिए गये तब वहाँ वह एक विधवा की दृदंशा देखकर अत्यन्त 
विह्नल हो गये । वहु विधवा अत्यन्त दोन और उपेक्षित थी | जहाँ वह रहती थी 
वहाँ एक कामी पुरुष ने बलात्कार कर उसे भ्रष्ट कर दिया था और गर्भ रहने पर 
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उसे हो दोषी ठहराया था | उसकी कारुण्यपूर्ण मुद्रा उनके हृदय पर ऐसी अंकित हो 
गयी कि उन्होंने उसी क्षण विधवाश्रों के उद्धार का ब्रत लिया। उन्होंने यह भी 
संकल्प किया कि यदि उन्हें पुनविवाह की आवश्यकता महसूस हुई तो वह विधवा 
से ही विवाह करेंगे । उनका य्रह संकल्प कट्टरपंथियों के उस युग में एक क्रान्तिकारी 
विचार था । इस विचार से उत्पन्न होनेवाले परिणामों से भी वह परिचित थे, 
परन्तु फिर भी अपने संकल्प से वह नही डिगे | नल के 

पत्नी के निधन के पश्चात्‌ कर्वेजी अधिक दिनों तक बम्बई में नहों रहे । सन्‌ 
2८९६१ ई० के अगस्त मास में उन्हें क्षी गोपालकृष्ण गोखले का एक पत्र मिला । 
श्री गोखले बम्बई के ऐलिफिस्टन कालेज में उनके सहपाठी रह चुके थे । वह कर्वेजी 
की योग्यता से भलीभाँति परिचित थे । उस समय उन्हें फर्ग्सूसन कालेज, पूना के 
लिए एक गणित-अध्यापक की आवश्यकता थी। फर्ग्यूंसन कालेज सन्‌ १८८४ ई० में 
स्थापित हुआ था और उसे बम्बई-विश्वविद्यालय ने बी० ए० की कक्षाएँ चलाने 
की भ्रज्ञा दे दी थी । उस समय लोकमान्य तिलक गणित की शिक्षा देते थे | सन्‌ 
१८६९० ई० में उन्होंने अपने इस पद से त्याग-पत्र दे दिया। उनके त्याग-पत्र देने 
पर कुछ समय तक श्री गोखले स्वयं गणित की शिक्षा देते रहे । परन्तु समयाभाव 
के कारण वह यह अतिरिक्त कार्य-भार संभालने में झ्प्मंथ हो गये । ऐसी स्थिति में 
कर्वेजी से प्रार्थना की गयी । कर्वेजी ने श्री गोखले को प्रार्थना स्वीकार करली 
और वह १५ नवम्बर, सन्‌ १८९१ ई० को बम्बई से पूना चले गये । 

बम्बई में कर्वेजी की आय लगभग २०० रु० मासिक थी। पूना में उन्हें केवल 
१०० रु० मासिक मिलते थे। लेकिन उन्हें पूना में बम्बई की अपेक्षा अधिक 
संतोप था । पूत्रा में उनका जीवन दौड़-ध्रूप का जीवन नहीं था और वह वहाँ सुनि- 
डिचित रूप से अपने उद्देश्य की पूर्ति कर सकते थे । पूना श्राने के चार महीने बाद 
ही अप्रेल सन्‌ १८६२ में वह 'डक्केन एड्केशन सुसाइटी” के आजीवन सदस्य हो गये । 
इस संस्था को भी उन्होने बड़ी सेवा की | इन्हीं दिनों उनसे एक कुमारी कन्या से 
विवाह करने के लिए कहा गया | उस समय उनकी अवस्था पेंतीस वर्ष को थी । 
उनकी माता जीवित थीं। वही कुमारी कन्या से विवाह करने का आग्रह कर रही 
थीं। कर्वेजी ने उनके पास अपने स्पष्ट विचार लिखकर भेज दिये। उनके 
भाई और उनकी माताजी ने उनके विचारों से सहमत होकर उन्हें विधवा-विवाह 
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करते की अज्ञा दे दी । अतः कर्वेजी ने अपने मित्र नरहर पंत की बाल-विधयवा बहन 
आनन्दीबाई के साथ ११ माच॑, सन्‌ १८६३ ई० को विवाह किया आनन्दीदाई 
पंडिता रमाबाई रानडे (सन्‌ १८६२-१६२४ ई०) के साथ पूना के शारदासदन में 
पढ़ती थीं । पंडिता रमाबाई रानडे ते अपने घर पर ही विवाउ-कार्य संपत्ष कराया 
जिसमें पूना के सभी समाज-सुधारको ने भाग लिया। परत्तु इस विवाह से एना और 
महाराष्ट्र के ब्राह्मण-समाज में एक तुकान उठ खड़ा हुआ । बह बह जमाना था जब 
समाज-सुधार को बात करना तो दूर, सांजनिक समारोहों में चाय पीना भी विषर्की 
होने के बरावर समझा जाता था। ऐसे क्टूरपंथी युय में कर्वेजी ने विधवा-विद्राह 
कर उडिन्दू-तमाज को एक बड़ी चुनौती दी। समाज-सधारकों ने तो उनके साहस की 
बड़ी प्रशंसा की, लेकिन कट्टरपंथियों ने ब्राह्मण-समाज से उन्हें वाहिप्कृत कर उनकी 
नींद हराम कर दी । बहिप्कार की प्रचण्डता और गुरुता इतनी अ्रधिक्त बढ गयी कि 
मुसख्ड को जनता, जो उन पर जान देती थी, उनके जान को गाहक हो गयी । उसने 
उनके मुरुड आने पर अनेक प्रतिबन्ध लगा दिये । इन प्रतितबन्धों के कारण कर्वेजी 
कई वर्ष तक अपने भाई-बहनों और माता से भेंट नहीं कर सके । उनके मुझद न 
जाने से वहाँ का सेवा-कार्य भी वन्द हो गया । लगभग दस वर्ष परचात्‌ जब मुझ्ड 
निवासियों का क्रोध कुछ शान्त्र हुआ तब कर्वेजी अपने गाँव जाने लगे । उस समय 
भी वह समुरुड जाकर गाँव के बाहर एक टूटे-फूटे घर में अलग रहते थे और चोरी 
से आधी रात होने पर वह अपनी माता-वहन से भेंट कर पाते थे । जीवन की ऐसी 
कंटकाकीणं परिस्थितियों में पढ़कर भी उन्होंने धेयें से काम लिया ओर अपने 
उद्देश्य पर डटे रहे । 

कर्वेजी के स्वभाव में एक विद्येपता थी शोर वह यह कि जिस बात को वह 
उचित समभते थे उत्त पर वह विष्न-बायाश्रों के बावजूद भी जमे रहते थे । उन्होने 
विधवा-विवाह काम-वासना की तृप्ति अथवा पारिवारिक जीवन की कठेनाइयो 
को दूर करने के लिए नहीं किया था। उन्हें पुनविवाह को कोई आवद्यकता नहीं 
थी। उन्होंने विधवरा-व्रिगह विधवा-विवाह को प्रोत्साहन देने के विचार से किया 
था । उस समय के सुधारक विधवा-विवाह की चर्च ता करते थे, लेकिन समाज 
के भय से कोई विधवा-श्वाह करने का साहस नहीं करता था। कर्वेजी ने अपने 
व्यक्तिगत्‌ साहस से इस भय का अत्त कर दिया और अपने आदर्य से उन्होने 
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दूसरों को भी प्रेरणा दी। ऐसी स्थिति में उनके सामने यह समस्या उठ खड़ी हुई 
कि समाज से बाहिष्कृत परिवारों और उनके बच्चों की रक्षा केसे की जाय ? इस 
समस्या को हल करने के लिए उन्होंने ऐसे सम्पन्न व्यक्तियों की खोज की जिन्होंने 
विघवा-विवाह किया था। इन व्यक्तियों से संपर्क स्थापित कर उन्होंने विधवाग्रों के 
बच्चों की शिक्षा का प्रबन्ध किया और विधवा-विवाह को प्रोत्साहन देने के लिए सन्‌ 
१८६३ ई० में उन्होंने एक 'विधवा-विवाहोत्तेजक मंडली” की स्थापना की । इसके 
साथ हीं विधवा-विवाह कराने के लिए उन्होंने कई पंडितों को तेयार किया । 
जनता में विधवा-विवाह का प्रचार करने के लिए उन्होंने कई स्थानों की यात्रा भी 
की और भाषण देकर लोगों को विधवा-विवाह करने-कराने के लिए प्रोत्साहित 
किया । 

अपनी इन यात्राओं में कर्वेजी ने यह अनुभव किया कि जबतक खिब्यों में 
शिक्षा का. प्रचार न होगा तबतक त्रिधवा-विवाह में पूरी सफलता मिलना असंभव 
है । अपने इस अनुभव को कार्ये-रूप में परिणत करने के लिए उन्होंने सन्‌ १८९६६ 
ई० में विधवा-विवाहोत्तेजनक मंडली” के अच्तगंत एक “विधवा-आश्रम” खोलने 
का संकल्प किया। अपने इस संकल्प को उन्होंने श्री आगरकर-द्वारा सुधारक? 
नामक पत्र में प्रकाशित कराया | उनके इस संकल्प की सभी समाज-सुधारकों ते 
प्रटंसा की । अतः १८ जुन, सन्‌ १८६६ ई० को पृना में एक 'विधवा-समाज” की 
स्थापना की गयी । इस समाज की स्थापना में कर्वेजी की पत्नी ने विशेष सहयोग 
दिया | सन्‌ १८९८ ई० में कर्वेजी ने इस संस्था के लिए दस हजार रुपया एकत्र 
किया । इससे उन्हें अपने उद्देश्य के सफल होने की आशा हो गयी और फिर सन्‌ 
१८६६ ई० में उन्होंने विधवा-प्राश्मम” की स्थापता को | सन्‌ १६०० ई० में पूना 
में प्लेग फेलने पर यह संस्था पूना से ४ मील दूर स्थित हिंगणे नामक गाँव में 
स्थानांतरित कर दी गयी । आरंभ में ५०० रु० लगाकर एक भवन बनाया गया । 
इसमें केवल दो ही विधवाएँ थीं। पर धीरे-धीरे उनकी संख्या बढ़ती गयी और 
कालान्तर में इस संस्था ने एक महान संस्था का रूप धारण कर लिया । 

हिंगणे में विधवा-आ्रश्रम की सफलता से प्रभावित होकर स््री-शिक्षा-प्रेमी 
जनता ने कव्वेजी से बालिकाओं के लिए भी एक विद्यालय खोलने की प्रार्थना की । 
कुछ लोग तो अपनी पुत्रियों को विधवा-आश्रम” में हो भेजने के लिए तैयार हो 
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गये । स्त्री-शिक्षा के प्रति जनता की ऐसी उत्सुकता से कर्वेजी को बहुत प्रोत्साहन 
मिला। उन्होंने सन्‌ १६९०७ ई० में कन्याओं की शिक्षा के लिए एक अलग विद्या- 
लय खोलने का निश्चय किया और उसका आरम्भ उन्होंने अपने पास से एक 
हजार रुपया देकर किया | परन्तु इतने से तो काम चल नहीं सकता था ! यह काम 
काफी खर्चे का था। हिंगणें में एक “विधवा-आश्रम” चल ही रहा था । उसे सुचारू 
रूप से चलाने के लिए भी पर्याप्त धन की आवश्यकता थी । ऐसी स्थिति में उन्होंने 
४ नवम्बर, सन्‌ १९०८ ई० को एक ऐसी संस्था को जन्म दिया जिसे “निष्काम- 
करममठ” कहते हैं । इस संस्था के सदस्यों ने निस्स्वार्थ-सेवा का व्रत लिया और घूम- 
घूम कर विधवा-आ्राश्नम” तथा 'महिला-विद्यालय” के लिए धन एकत्र किया | यह 
कार्य चल ही रहा था कि कर्वेजी ने 'विधवा-आश्रम” के निकट महिला-विद्यालव के 
लिये भवन बनवाना आरंस कर दिया । धीरे-धीरे भवन तेयार हो गया और उसमें 
पढ़ाई होने लगी । 

सन्‌ १६१४ ई० में कर्वेजी ने फर्यम्सन कालेज से अ्रवकाश ग्रहण किया । 
इसके बाद उन्होंने अपना सारा समय विधवा-झ्राश्नम” और विद्यालय की सेवा में 
लगा दिया | सन्‌ १६१४ ई० में विद्यालय में केवल ६० छात्राएँ थीं। धीरे-धीरे उसमें 
छात्राओं की संख्या बढ़ती गयी और वह एक हाईस्कूल से कालेज और कालेज से एक 
विश्वविद्यालय के रूप में परिणत हों गया । सन्‌ १६१४ ई० में काँग्रेस के वस्वई- 
अधिवेसन के श्रवसर पर जब उन्होंने बम्बई में होनेवाली राष्ट्रीय समाज-परिषद 
के सामने अध्यक्ष के पद से इस विद्यालय की योजना प्रस्तुत की थी तब लोगों को 
उनकी बातों पर संदेह हुआ था, लेकिन कर्वेजी को अपनी योजना में विश्वास था | 
उनकी योजनाएँ भी अनोखी होती थीं । वह जानते थे कि बहुत-सी कन्याएँ धताभाव 
के कारण पढ़ नहीं पातीं । ऐसी स्थिति में उन्होंने उनके अभिभावकों के सामने दो 
दर्ते' रखीं । पहली शर्ते तो यह थी कि उनका विवाह २० वर्ष की अवस्था होने पर 
किया जाय और दूसरी शर्ते थी कि वे इस अवधि के भीतर शिक्षित होकर शिक्षा- 
व्यय लौटा दें। ये दोनों शर्ते कठिन थीं, पर लोगों में भ्रपनी कन्याओ्रों को शिक्षा 
देने की प्यास इतनी अ्रधिक थी कि वे राजी हो गये । इस प्रकार ज्यों-ज्यों महिला- 
विद्यालय का कार्य-क्षेत्र बढ़ता गया त्यों-त्यों उसे आथिक सहायता भी मिलती गयी 
और उसमें छात्राश्रों की संख्या भी बढ़ती गयी। इस प्रकार उसकी बढ़ती हुईं 
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लोक-प्रियता से प्रभावित होकर तत्कालीन सरकार ने उसे मान्यता प्रदान की । 
अप्रेल, सन्‌ १६९१६ ई० में वम्बई-विश्वविद्यालय की सीनेट का संगठन हुआ जिसने 
हिंगणे के महातिद्या लय को एक महिला-विश्वविद्यालय का रूप दे दिया। इस सीनेट 
के कर्वेजी भी एक सदस्य थे । सन्‌ १६१६ ई० में सर दामोदर ठाकरसे ने उसे १५ 
लाख रपये का दान देकर उसकी अनेक आथिक कठिनाइयों को दूर कर दिया और 
उसका नाम नाथीबाई दामोदर ठाकरसे भारतीय महिला-विश्वविद्यालय' हो गया । 

इस महिला-विश्वविद्यालय के घनाभाव को दूर करने तथा ज्ी-शिक्षा के 
सम्बन्ध में नई-तई जानकारी प्राप्त करने के उद्देश्य से कर्वेजी ने विदेश की भी 
यात्राएँ कीं | सन्‌ १६२८ ई० में वह योरप, अमरीका और जापान गये। सन्‌ 
१६३० में उन्होंने दक्षिण-प्रफ्रोीका की यात्रा की । इन यात्राग्रों से उन्हें सत्री-शिक्षा 
के सम्बन्ध में अनेक नई बातें ज्ञात हुईं और उन्होंने उनको अपनी शिक्षा-योजना में 
स्थान दिया । सन्‌ १६३६ ई० में उन्होंने महाराष्ट्र ग्राम-शिक्षण मंडल” की स्थापना 
की । इसके लिए उन्होंने घर-घर घमकर धन एकत्र किया । इस मंडल की ओर 
से ४० पाठशालाएँ खोली गयीं और इनके द्वारा आमों में शिक्षः का प्रचार 
किया गया | लगभग १३ वर्ष तक इन पाठ्शालाग्रों को चलाने का सारा भार 
'महाराष्ट्र-्राम शिक्षण-मंडल” को वहन करना पड़ा। स्वतंत्रता प्राप्ति के पश्चात्‌ 
सन्‌ १९४६ ई० में बम्बई राज्य की राष्ट्रीय सरकार ने उन्हें चलाने का दायित्त्व 
अपने ऊपर ले लिया। कर्वेजी का घ्यान केवल शिक्षा-प्रचार की ओर ही नहीं 
गया, समाज से छुआा-छूत और ऊँच-नीच के भेद-भाबों को दूर करने के लिए भी 
उन्होंने सन्‌ १६९४४ ई० मे समता-संघ” की स्थापना की | 

इस समय कवेंजी हमारे बीच नहीं हैं । &£ नवम्बर सन्‌ १९६६२ ई० को प्रात: 
काल वह इस असार संसार से विदा हो गये | लेकिन उनकी यादगार के रूप में 
उनको संस्थाएँ मौजूद हैं और उनके प्रत्येक अंग में वह समाये हुए हैं। वह हमारे 
देश के गौरव थे । उनका जीवन निष्काम-साधना का जीवन था । वह सच्चे अ्रथ में 
कर्मंगोगी थे। गृहस्थाश्रम में रहते हुए भी वह उच्च कोठि के संन्‍्यासी थे । 
एक साधारण परिवार में जन्म लेकर और एक साधारण विद्यार्थी के रूप में 
अपना जीवन आरंभ कर उन्होंने असाधारण प्रतिभा और लोकोत्तर क्ृतित्त्व-शक्ति 
का परिचय दिया था| वह निलोसी और निराभिमानी थे । उन्होंने काफी पैसा 
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पैदा किया और अपनी कमाई के एक-एक पैसे का हिसाव रखा। अपने परिवार 
के अत्यन्त आवश्यक मामलों पर ही वह व्यय करते थे। लेकिन दान देंने में 
उनका हाथ खुला रहता था। शिक्षा समाप्त करने पर शिक्षा-व्यय लोठाने का 
नियम उन्होंने संस्था के सम्बन्ध में ही नहीं बनाया था, बल्कि उस शिवन को उन्हों 
ने अपने घरेलू मामले में भी लागू किया था। उनके पुत्र झंकर ने जब बी ए० 
पास कर डाक्टरी पढ़ने की इच्छा प्रकट की तब उन्होंने उसके सामने यहा झर्त॑ 
रखी थी । शंकर ने इस शर्तं को स्वीकार कर ही डाक्टरी पढ़ी । ऐसा था उनका 
हिसाव-किताब और यह इसलिए कि वह समाज-सेवी थे । फिर भी अपनी गऔत्म- 
कृथा में उन्होंने झिखा हे : “प्रमाजन्सेवा के क्षेत्र में मेने जो थोदड़ा-बहुत कार्य 
किया है वह इतना संभल-दंजलकर किया है कि उसका कोई खास स्हत्द् नहीं 
है स्री-शिक्षा के क्षेत्र में मुझे जो थोड़ी-बहुत सफलता मिली है वह भरे सहक- 
मियों, मित्रों और जनता का प्रत्यक्ष तथा पराक्ष सहायता का सुफल हैँ । उसमें 
मेरा हाथ बहुत कम है ।” यह ॒बात उन्होंने मात्र शिप्टाचार के नाते नहीं कही 
थी, बल्कि अ्त्येक्त सवा-कार्य में अपने को निमित्त मात्र समकने की प्रवृत्ति उनके 
स्वभाव का अविभाज्य अंग थी । 

कर्बेजी 'जीवेम शरद: दशतम्‌' के आाद्श थे । उन्होंने लगभग १०४ वर्ष की 
उम्र पाई थी, लेकिन इतने वर्षो में उन्होंने एक क्षण भी विश्वाम नहीं किया । 
बचपनमें सोमण गुरु ने अनेक कोमल हृदय में सेवा के जो बीज वो रहिये थे 
वे अनुकूल वातावरण और जलवायु पाकर अंकुरित एवं पल्‍लवित हुए और धीरें- 
घीरे उन्होंने विज्ञाल वृक्ष का रूप धारण कर लिया । कर्वेजी के जीवन का 
मुख्य-कार्य-क्षेत्र समाज था। उन्होंने समाज के प्रत्येक अंग के चुधार पर 
ध्यान दिया । समाज में नव-जाग्रति उत्पन्न करने के लिए उन्होंने स्त्री-चिक्षा 
को ही चुना और उसी के माध्यम से उन्होंने समाज की अन्य सुधार-योजनाओं 
को प्रसारित एवं प्रचारित किया । इसीलिए उन्हें अपनी प्रत्येक योजना में सफलता 
मिली । वह अपने विचारों और कार्य-शेली में उम्र नहीं थे । एक सच्चे सुधारक 
में जिन गुणों का होना आवश्यक है, उन सबका उनके व्यक्तित्व में उचित 
समन्वय था । त्यागी वह इतने महान थे कि उन्होंने सन्‌ १८९६६ ई० में ही अपनो 
५ हजार रपये की बीसा-पालिसी आश्रम को दान कर दी थी। उन्होने लाखों 
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रुपया एकत्र किया, लेकिन उसमें से कभी एक पाई भी अपने ऊपर व्यय नहीं 
की | अवकाश-ग्रहण करने पर वह अपने घर से हिंगणे पैदल ही आते-आते थे । 
लम्बी-लम्बी यात्राओं के लिए भी उन्होंने कभी आश्रम के कोष से एक पैसा नहीं 
लिया । वह अपने परिवार के लिए आलीज्ञान इमारत बनवा सकते थे, अपनी 
स्री के घरीर को स्वर्ण के आभ्ृषणों से ढक सकते और अच्छा खा-पहन सकते 
थे, लेकिन इन सब की ओर उनका ध्यान नहीं गया | वह एक साधारण कच्चे 
घर में रहते थे और उनके परिवार के लोग साधारण वेश्-मृषा में अपना जीवन 
व्यतीत करते थे । आश्रम और विद्यालय के साधारण-से-साधारण काम के मुका- 


बले में उन्होंने अपने परिवार के ग्रत्यन्त आवश्यक कार्य की भी उपेक्षा की । ऐसा 
निस्पृही और अपरिग्रही था उनका जीवन ! 
कर्वेजी मान-सम्मात के भूखे नहीं थे। मान-सम्मान प्राप्त करने की आकांक्षा 
से उन्होंने सेवा-त्रत नहीं लिया था। नारी-जाति के प्रति उनकी कारुण्य भावना 
ही उन्हें सेवा के क्षेत्र में खोंच लाई थी और वह उसी भावना से बल पाकर काये- 
रत रहते थे। उसी भावना ने उन्हे ऊँचा उठाया था और फिर मान-सम्मान उनके 
पीछे पीछे घूमता रहा। सन्‌ १६४२ ई० में काशी-विश्वविद्यालय ने, सन्‌ 
१६४५१ ई० में पता-विश्वविद्यालय ने और सन्‌ १६५४ ई० में प्रयाग-विश्व- 
विद्यालय ने उन्हें डी० लिट० की सम्मानित उपाधि से और सन्‌ १६४५८ ई० में 
वम्बई-विद्वविद्यालय ने उन्हें एल-एल० डी० की सम्मानित उपाधि से विभूषित 
किया ! हमारी राष्ट्रीय सरकार ते भी उनकी निस्स्वार्थं सेवाओं का मूल्यांकन 
किया और उन्हें २६ जनवरी, सन्‌ १६५६ ई० को पद्मयभ्षण” और इसके दो 
वर्ष पद्चात्‌ २६ जनवरों, सन्‌ १६५८ ई० को 'भारत-रत्न” की सर्वोच्च उपाधि 
देकर उनका गौरव बढ़ाया । सच पूछिए तो उनके लिए इन उपाधियों का कोई 
महत्व नहों था । उन्होंने समाज और विशेषतः: नारी-समाज के लिए इतना महत्त्व- 
पूर्ण कार्य किया था कि उनको दिया जानेवाला कोई भी सम्मान बड़ा नहीं कहा 
जा सकता । १०४५ वर्ष की लम्बी आयु उन्होंने समाज की सेवा में ही बिताई थी | 
अपनी वृद्धावस्था में भी वह जवानों को मात करते थे । ऐसा अ्रदम्य उत्साह, ऐसा 


आंतरिक तेज, ऐसा महान्‌ आत्म-बल, अपने निश्चय के प्रति ऐसी निष्ठा मह॒ंषियों 
में ही होती है और वह सचमुच हमारे देश के आधुनिक युग के मह॒षि थे । 
शछेके 
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भारतीय संगीत-कला के इतिहास में मुगलों का शासन-काल संगीत-कला के 
उत्कर्ष का काल माना जाता है। इस काल में प्रथम मुगल-सम्राट वाबर (१५२६- 
३० ई०) से लेकर शाहजहाँ (१६२७-५८ ई०॥ 
तक चोटी के संगीतज्ञों की एक ऐसी ख्ंखला 
मिलती है जिसने भारतीय संगीत को अपूर्व 
गौरव प्रदान किया है । इतिहास देखने से पता 
चलता है कि हुमाय के समय (१५३०-५६ ई०) 
में बच्चु नाम का एक प्रसिद्ध गायक था। 
श्प्‌३५ ई० में हुमायूं ने जब माण्डवगढ़ 
(मालवा) पर अपना अधिकार जमा लिया और 
क्रेदियों के बध की आ्राज्ञा प्रसारित की तब उसे 
ज्ञात हुआ कि उन क़ेंदियों में बच्चु नाम का 
एक संगीतज्ञ भी है। हुमायू संगीत का अत्यन्त 
प्रेमी था । दिल्‍ली में वड़ सोमवार और बुधवार को नियमपृवक बड़े-बड़े संगीतज्ञों 
के संगीत का आनन्द लिया करता था । इसलिए जब उसे माण्डवगढ़ के क्रेदियों 
में एक संगीतज्ञ के होने का समाचार मिला तब उसने उस संगीतज्ञ को बुलाकर 
उसका गाना सुना । उसके गाने पर वह इतना मुग्ध हुआ कि उसने उसे मुक्तकर 
अपने दरबारी संगीतज्ञों में स्थान दिया । १५४० ई० में हुमायू' के परास्त होने पर 
जब सूर-वंश का अस्युदय हुआ तब भी संगीत की प्रतिष्ठा कम नहीं हुई । इस्लाम 
शाह और आदिलशाह, दोनों संगीत-प्रेमी थे। अकबर ( ६५५४५६-१६० ई० ) का 
संगीत-प्रेम तो प्रसिद्ध ही है। उसके दरबार में हिन्दू, ईरानी, तू रानी, काश्मीरी 
संगीतज्ञों को उच्च स्थान प्राप्त था | उसने अपने संगीतज्ञों को सात वर्गों में विभा- 
जित कर दिया था और प्रति दिन उनमें से एक वर्ग के संगीतज्ञों का गाना सुनता 
था । वृन्दावन के बाबा हरिदास (१४८०-१५७५ ई०) और उनके प्रसिद्ध शिष्य 
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मियां तानसेन (१५०६-८९ ई०) उस समय के प्रसिद्ध गायक थे। मिर्या तान- 
सेन का अकबरी दरबार में सर्वोच्च स्थान था। हिन्दी के प्रसिद्ध कवि अब्दुलरहीम 
खानखाना, राजा भगवानदास और मानसिंह भी संगीत-प्रेमी थे। इसलिए अकबर 
के दीघे ज्ञासन-काल में संगीत की काफी उन्नति हुई ! नये-नये रागों का भारतीय 
संगीत में प्रवेश हुआ और संगीत की कई संस्कृत-पुस्तकों का फारसी में अनुवाद 
हुआ । जहाँगीर (१६०५-२७ ई०) और शाहजहाँ के समय (१८२७-५८ ई०) में 
भी संगीत की यह परम्परा बनी रही, किन्तु औरंगजेब के समय (१६५८-१७०७ ६०) 
में यह परम्परा समाप्त-सी हो गई । राजाओं-महाराजाओं तथा नवाबों के दरबार 
में संगीव का प्रचार न्यूताधिक होता रहा और मुगल-सम्राठ मुदम्मदशाह 
रंगीले के समय (१७१६-४८ ई०) में संगीत-कला एक बाजारू कला हो गयी । 
उसका शास्त्रीय रूप लुप्त हो गया । 

अँग्रेजों के शासन-काल में सरकार की ओर से संगीत-कला को प्रोत्साहन 
मिलने की कोई आशा नहीं थी। देशी राज्यों के शासक भी विदेशी चमक-दमक 
से प्रभावित होकर भारतीय संगीत को एक घटिया श्रेणी की कला समभने लगे 
थे। ऐसी स्थिति में कुछ पेशेवर गायकों तक ही यह कला सीमित हो गयी थी । 
उनके भद्दे प्रदर्शन इसे और भी पतन को ओर ढकेल रहे थे। जो संगीत अतीत 
में भक्ति और मुक्ति का एक साधव समक्ता जाता था वही अब वासना और विला- 
सिता का मुख्य साधन बनता जा रहा था। ऐसी स्थिति में संगीत के पुनरुद्धार 
- की अत्यन्त आवश्यकता थी । 


भारतोय संगीत के पुनरुद्धार की एक दूसरी दृष्टि से भी आवश्यकता थी। 
तुर्कों और मु गलों के स्थायी रूप से बस जाने और लगभग पाँच-छ: सौ. वर्ष तक 
उनके शासन करने के कारण हमारे रहन-सहनत, हमारे खान-पान, हमारी वेश-भूषा 
-और हमारे आचार-विचारों में ही परिवर्तन नहीं भरा गया था; हमारी कलाझओं ने 
भी एक नया रूप अपना लिया था। संगीत-कला की तो अत्यन्त दुर्दशा हो रही 
थी। उसका नया रूप अत्यन्त अस्त-व्यस्त था । उसे शास्त्रीय रूप देनेवाला उस 
समय कोई नहीं था । 

पं० विष्णुतारायण भातखण्डे ने उक्त दोनों आवश्यकताओं की एक साथ पूर्ति 
की । उन्होंने भारतीय संगीत को सुरा-सुन्दरी के विलासमय वातावरण से 
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न कालकर उसका पुनरुद्धार ही नहीं किया, सदियों के विनिमय और समन्वय के 
फलस्वरूप भारतीय संगीत में जिन अनेक तवीन कन्ा-तत्वों का समावेश हो गया 
था उनको शास्त्रीय रूप भी प्रदान किया । वह आधुनिक ब्रुग की संगीत-कला के 
प्रथम आचाय॑ और प्रचारक थे। आज संगीत-कला का जो संवर्धन और विकास 
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हो रहा है उसका श्रेय उन्हें ही प्राप्त है । 

भातखण्डे का जन्म १० अगस्त, सन्‌ १८६० ई० को गोकुलाप्टमी के दिन 
बम्बई प्रान्त के श्रन्तगंत वालकेश्वर ग्राम के एक प्रतिष्ठत ब्राह्म ण-परिवार सें 
हुआ था । उनकी माता को संगीत से अत्यधिक प्रेम था। मात्रा का यह प्रेम उनके 
दूध के साथ बालक भातखण्डे को भी प्राप्त हुआ । इस प्रकार सत्र के सस्कार 
उन्हें पालने से ही प्राप्त होते रहे और उन्हें बचपन से ही संगीत के प्रति सहज 
अनुराग हो गया । माँ के मधुर कंठ से निकली धुनों की वढ़ हुबहु नकल करने लगे । 
तीन-चार वर्ष की अल्पावस्था में उन्‍होंने माता के अनेक भजरों और भाव-गीतों 
को ज्यों-का-त्यों कंठडस्य कर लिया । बालक भातखण्डे को यह ईइवर-प्रदत प्रतिभा 
उनकी अवस्था के साथ उत्तरोत्तर बढ़ती गयी और छः सात वर्ष की अत्रस्था में 
ही वह एक अच्छे गायक हो गये । 

एक अच्छे गायक होने के साथ-साथ भातखण्डे एक अच्छे विद्यार्थी भी थे | 
उस समय संगीतज्ञ समाज में आदर की दृष्टि से नहीं देखे जाते थे । संगीत-प्रेमी 
होना आवारगी का लक्षण समझा जाता था। इसलिए उनके पिताजी उनके 
संगीत-प्रेम को प्रोत्साहन नहीं देना चाहते थे। उनका यह भी विचार था कि 
संगीत-प्रेम अध्ययन में बाधक होता है । लेकिन यह जानते हुए भी भातखण्डे ने 
संगीत के अभ्मास से हाथ नहीं खीचा। वह बराबर संगीत का अभ्यास करते 
रहे । अपने विद्यालय में वह संगीत और बाँसुरी बजाने के लिए प्रसिद्ध थे। वह 
प्रत्येक सद्भीत-प्रतियोगिता में भाग लेते थे और प्रयम पुरस्कार प्राप्त करते थे । 
पढ़ने-लिखने में भी वह किसी से पीछे नहीं थे । वह प्रति बपं उत्तीणं होते गये । 
उच्च विक्षा प्राप्त करने के लिए वह बम्बई गये। बम्बई के एलफिस्टन कालेज में कुछ 
दिनों तक अध्ययन करने के पर्चात्‌ उन्होंने पुत्रा के उेक्कन कालेज में भी भिक्षा 
ब्राप्त की और वहाँ से उन्होंने सन्‌ १८८३ ई० में बी० ए० की परीक्षा पास की। 

भातखण्डे के परिवार की आर्थिक स्थिति अच्छी नहीं थो। जीवन में एक 


श्ण्द दक्षिण के देश-रत्न 


ओर उनका अध्ययन चलता था, दूसरी ओर सज्भीत का अभ्यास । सद्भीत का 
अम्यास जारी रखने के लिए उन्हें अपने पैरों पर खड़ा होता था । इसलिए उन्होंने 
वी० ए० पास करने के वाद, बम्बई के एलफिस्टन हाईस्कूल में नौकरी स्वीकार 
करली और अध्यापन-कार्य करने लगे । इसी बीच सन्‌ १८८१ ई० में वह वकालत 
की परीक्षा में बैठे और उसमें उत्तीर्ण हो गये । वकालत करने के लिए वह कराँचो 
गये, किन्तु वहाँ उनकी वकालत नहीं चलो । इसलिए वह बम्बई लौट आये 
और फिर उन्होंने बम्बई में ही वकालत शुरू की । 

लेकिन वकालत करने के लिए भातखण्डे का जन्म नहीं हुआ था। उनका 
जन्म हुआ था सद्भीत-कला के उद्धार ओर संस्कार के लिए । इसका संकेत उनकी 
माता ने ही दे दिया था । वकालत उनकी जविका का साधन-मात्र थी | उसकी उपेक्षा 
वह नही कर सकते थे, लेकिन इसके साथ ही अ्रपनी माता के संकेत को भी वह 
नहीं भूले । उन दिनों सज्भीव की शिक्षा प्राप्त करता सरल काम नहीं था । इने-गिने 
सज्भीतज्ञ होते थे जो बड़ी कठिनाई से दूसरों को अपनी कला का ज्ञान कराते थे । 
ऐसी स्थिति में भातखण्डे को सद्भीत की विधिवत्‌ शिक्षा प्राप्त करने में अनेक 
प्रकार की कठिनाइयों का सामना करना पड़ा । बम्बई में उच्च शिक्षा प्राप्त करते 
सम्रम्न उन्होंने वम्बई के वेष्णाव-पंथी अंध वृद्ध-नेता सेठ बल्लभदास दामोदरदास 
से सितार बजाना सीखा । थोड़े ही दिनों में इस कला में वह कुशल हो गये । 
इसके बाद उन्होंने झार्लीय संगीत का अभ्यास किया । उन दिनों बम्बई में गायन 
उत्तेजक मंडली' नाम की एक सद्भीत-संस्था थी। इस संस्था का उद्देश्य भारतीय 
सद्भीत का पुनरुद्धार तथा प्रचार करना था। भातखण्डे इस संस्था के सदस्य हो 
गये । इससे उत्हें कुछ चोटी के कलाकारों के संपर्क में आने का झ्रवसर मिला | 
उन्होंने क्र पद के प्रसिद्ध गायक्र रावजी बुआ से शास्त्रीय सद्भीव की शिक्षा ली | 
प्रसिद्ध गायक इनायतहुसेन खाँ के छोटे भाई मुहम्मद खाँ से भी उन्होंने बहुत 
कुछ सीखा, किन्तु उन्हें उनको पुरानी ढर्रे को शिक्षा से सन्‍्तोष नहीं हुआ । वास्तव 
में वे कठ के उस्ताद थे, सद्भीत-शासत्र से उनका परिचय नहीं था। वे दरबारी 
सद्भीतज्ञ थे और अपने झ्ञापको सज्भीव का आचाय॑ मानकर थोथा गव॑ करते थे । 
सद्भीत के शास्त्रीय सिद्धान्तों में वे बिलकुल कोरे थे। ऐसी स्थिति से प्रभावित 
होकर भातखण्डे ने सद्भीत के शाज्रीय पक्ष के पुनरुद्धार की दृढ़ प्रतिज्ञा की । 


११० दक्षिण के देश-रत्व 


'तड्भीत-झास्त्र', राग-कल्पद्रुमांकुर', रामचंद्रिका-सार', हिन्दुस्तानी सद्भीत, 
'क्रमिक पुस्तक मालिका! आदि कई ग्रन्थों की रचना कौी। इनके अतिरिक्त 
उन्होंने कई प्राचीन-अर्वाचीन संस्कृत-प्रन्यों का मराठी-ग्रुजराती आदि भाषाओं में 
अनुवाद किया । उन्हें संस्कृत. अंग्रेजी, बद्धला, उ दू, हिन्दी, मराठो, गुजराती, 
कुन्नड़, तेलगु, तमिल आदि कई भापषाम्रों की अच्छी जानकारी थी । किसी विवादा- 
स्पद विपय पर अधिक टीका-टिप्पणी करना वह पसन्द नहीं करते थे । 

सज्भीत का पुनरुद्वार करने के लिए भातखण्डे ने जहाँ अनेक ग्रत्थों को रचना 
की वहाँ जन-जीवन में उसका प्रचार करना भी वह नहीं भूले । सन्‌ १६१६ ई० 
में उन्होंने उडौदा में प्रथम अखिल भारतीय सद्भीत-सम्मेलन का आयोजन किया | 
इसके वाद क्रमशः लखनऊ, दिल्‍ली, बम्बई गझ्ादि में सद्धभीत-सम्मेलन हुए । 
इन सम्मेलनों का संगीत के प्रति जनता की संकुचित विचार-धारा पर बहुत 
गहरा प्रभाव पड़ा और उसने सद्भीत-शिक्षा के ग्रति अपनी रुचि प्रकट की । ऐसी 
स्थिति में सद्भीत-विद्यालयों को आवश्यकता का अनुभव हुआ । भावखण्डे ने इस 
आवश्यकता की भी पूर्ति की | उन्होंने लखनऊ में मॉरिस म्यूजिक कालेज, ग्वा- 
लियर में प्ञापव-सक्लीत-प्रिद्यालय और बड़ौदा में बड़ौदा म्यूजिक कालेज की 
स्थापना की । इन कालेजों से कई अच्छे सद्भीवकार निकले जिन्होंने सद्भीत-कला 
का प्रचार करने में पूरा योग दिया। झ्राज आये दिन भारत के कोने-कोने में जो 
सद्भीव-श्रम्मेलन होते रहते है और प्रत्येक बड़े-छोटे वगर में जो सज्भीत-विद्यालय 
खोले जा रहे हैं उनका श्रेय भातखण्डे को ही प्राप्त है । 

भातखण्डे भारत की दिव्य-विभूति थे। उनका जीवन आदर्श जीवन था । 
बम्बई के वह सम्मानित वकोल थे। वकालत से उन्हें जो कुछ प्राप्त होता 
था उसी पर वह जीवन-निर्वाह करते थे । सद्भोत को उन्होंने श्रपती जीविका का 
साधन नहीं बनाया था | वह अत्यन्त धर्म-भीरु और कमंकाण्डी ब्राह्मण थे | वह 
नित्य प्रति दो घन्दे पूजा-पा5 करते थे। भ्रंधविश्वास और पाखण्ड के वह कट्टर 
विरोधी थे | परिश्रम करने से वह कभी नहीं घबड़ाते थे । वह जो काम अपने 
हाथ में लेते थे उसे पूरा करके ही छोड़ते थे । इतना परिश्रम-साध्य एवं सात्विक 
जीवन व्यतीत करने पर भी वह रोग की चपेट में भ्रा गये | सन्‌ १९३३ ई& में 
उन्हें लकवा मार गया । इससे उनका दरीर बेकार-सा हो गया, किन्तु फिर भी 


श 
डॉ चिे 
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उन्होंने सद्भीत की सेवा से मुख नही मोड़ा । माघव नसद्वीत-दिद्यालय, व्वालियर 
के निदेशक के रूप में वह कार्य करते रहे । अन्त में गणेद् चतुर्थी, १६ सितम्बर, 
सन्‌ १६३६ ई० का उन्होंने अपनी जीवन-लीला समाप्त की। उस समय उनकी 
ग्रवस्था ८५६ वर्ष की थी।झपनी इतनी लम्बी आयु में उन्होंने एक क्षण मी 
विश्ञाम नहीं किया । उन्होंने ग्राथिक संकटों का ही सामना नहीं किया, मानसिक 
संकट भी उन्हें उठाने पड़े । उनकी पत्नी का स्वगंवास हुआ । उनकी पूत्री ने 
हमेशा के लिए उनसे घिदा ली, लेकिन इन आकस्मिक विपत्तियों में पहकर भी 
उन्होंने भारतीय सद्भीत के उत्नयत और विकास पर हमेशा ध्यात रखा और जब 

इस संसार से विदा हुए तब उन्हें यह सन्‍्तोष था कि उनका लगाया हुआा 
भारतीय-सज्ीत का पौधा एक हरे-भरे विद्याल वृक्ष का रूप धारण कर बराबर 
लहलहाता रहेगा। 


मोश्नगण्डम्‌ विश्वेश्ववरेया 


आधुनिक युग में पश्चिम की इंजीनियरिंग-कला से प्रभावित होकर लोग 
यह समभते हैं कि हमारे पूवंज इस कला से सर्वथा अनभिज्ञ थे, परन्तु उनकी यह 
धारणा निराधार है । राजा भगीरथ, नल 
और नील हमारे देश के कल्पित इंजीनियर नही, 
हमारी ही तरह हाड़-म्गंस के पुतले थे । उन्होंने 
अपनो इंजीतनियरिंग-कला का जो परिचय हमें 
दिया है वह हमारे देश का गौरव है और हमारे 
लिए उसका ऐतिहासिक महत्त्व है। वे पोराणिक 
व्यक्ति होते हुए भी हमारे लिए वास्तविक हैं 
और यह इसलिए कि उनकी कला के चिह्न अब- 
तक वर्तमान हैं। समय ने उनके जीवन के 
वास्तविक रूप पर पर्दा डाल दिया है, पर बह 
उनके कृतित्व को नहीं छिपा सका है । उन्ही की कृतित्त्व की परंपरा में कावेरी का 
बाँध भी प्रसिद्ध है। यह बाँध ईसा की पहली शताब्दी में बताया गया था। उस 
समय कावेरी-प्रदेश (नमिलाकम्‌) प्र करिकाल नाम का एक प्रत्रापी और कला-प्रेमी 
राजा राज करता था। वह चोल-वंश का था और उसकी राजधानी कावेरी नदी के 
निकास के निकट स्थित कावेरी पद्चितम्‌ थी। उसके शासन-काल में कावेरी का तट 
स्थान-स्थान पर शियिल हो गया था। इस कारण वर्षा के दिलों में कावेरी में 
बाढ़ आने पर आस-पास के खेत जल-मग्न हो जाते थे और तट पर बसे हुए गाँव- 

व बह जाते थे । इस विपत्ति को रोकने और कावेरी के जल को रोककर 
उन खेतों की सिचाई के काम में उसे लाने के लिए राजा करिकाल चोल ने एक 
विज्ञाल योजता बनायी। उसने निश्चय किया कि श्रीरंगम से कावेरीपट्टिनम्‌ 
तक कावेरी नदी के दोनों किनारों को इतना ऊँचा कर दिया जाय कि उसका जल 
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बाढ़ आने पर भी, बाहर न जा सके। इस निश्चय के अनुसार कावेरी के दोनों 
तटों को एक सो मील से अधिक लम्बाई तक ऊँचा करना पढ़ा । आजकल, जब 
हर तरह के छोदे-बड़े वेज्ञानिक यंत्र काम में लाये जाते हैं तव भी इतनी दूर तक 
एक बड़ी नदी के दोनों किनारों को ऊँचा करने का काम आसान नडी है। लेकिन 
डेढ़ हजार वर्ष पूं, आज के-से यंत्रों के अनाव में इतना विज्ञाल योजना बह 
सिद्ध करती है कि हमने पर्चिम से यह कला नहीं सीखी। परश्चिमवालो ने हो 
हमसे यह कला सींखी, क्योंकि उस समय परिचन को इस हला का कुछ भी ज्ञान 
नहीं था । हमारे देंश में यह कला किसो-न-किती हप में बराबर जाोजित रही 
ओर आज भी जीवित है। आधुनिक युग में डा० मोश्नयुख्डत्‌ विश्वेद्वरंया उसी 
कला-परंपरा के प्रतीक थे। राजा भगीरय, नल्न ओर नील के वाद भारत में 
इंजीनियरिंग-कला की प्रतिष्ठा बढ़ानेवालों में उनका सर्वश्रवम स्वान था । 

डा० विश्वेश्वरया हमारे देश के गौरव थे। उतकी इंजी निर्वारिय-कल्ा इतनी 
उच्चकोटि की थी कि संसार के बड़े-बड़े इंजीनियर उनका लोहा मानते थे । 
उनका संपूर्ण जीवन देश के निर्माण-का्य में ही वीता था । वह सच्चे अर्थ में कर्म- 
योगी थे । निष्काम-कर्म ही उनके जीवन का आदर्श था। उन्होंने लोभ-वद्य कभी 
कोई कार्य नहीं किया । करोड़ों रुफ्ये का काम उन्होंने किया, लेकिन पाप की ऋमाई 
से उन्होंने अपनी कला को कलंकित नहीं किया । वह के में विश्वास करते थे । 
यही उनके जीवन का रहस्य था और इसीलिए वृद्ध होने पर भी उनमें युवकों 
का-सा साहस था | १५ सितम्बर, सन्‌ १९६१ ई० को समूचे भारत ने उनकी 
सोवीं वर्षगाँठ मनायी थी । इस शुभ अवसर पर हमारी केन्रीय सरकार ने उनके 
नाम का डाक-टिकट प्रकाशित कर उनका सम्मान किया था और सन्‌ १६४५४ ई० 
में उन्हें 'भारत-रत्न” की उपाधि से विभूषित किया था। उस समय सारे देश ने 
एक स्वर से उनके दीघं जीवी होने की कामना प्रकेट की थी, पर वह पूरी न हो 
सकी । १४ अप्रेल, सन्‌ १९६६२ ई० को प्रातः काल ४।॥ बजे वह हमारे बीच 
से उठ गये । 

डा० विश्वेश्वरैया मैसर-प्रदेश के तागरिक थे । उनके पूर्व॑ज कुर्नूल (आँध्र प्रदेश) 
के एक छोटे से गाँव, नोक्षग॒प्डमू, से आकर वँगलौर के निकट मुडनहल्ली नामक 
गाँव में वस गये थे | इसी गाँव में डा० विज्वेष्वरेया ने १५ सितम्बर, १८६१ ई७० 

ष्द 
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को जन्म लिया । उनके पिता पं० श्रीनिवास शास्त्री श्रपने समय के बहुत बड़े 
विद्वनू, परोपकारी, देश-भक्त और धर्मात्मा थे। उनको माता व्यंकचम्मा भी 
धर्म-भीरु थीं । पुजा-पाठ में उनका जी लगता था। घर के काम से छुट्टी पाकर 
वह अपना सारा समय पृजा-पाठ में ही बिताती थीं। ऐसे माता-पिता के आचरण 
का बालक विश्वेश्वरेया पर पूरा प्रभाव पड़ा। बचपन से ही पढ़ने-लिखने में 
उनका मन लगने लगा और वह अपने आचरण से सबके आकांषण-केन्र बन 
गये । जब वह पाँच वर्ष के हुए तब उनका परिवार मुडनहल्ली से पास ही के 
एक दूसरे गाँव चिकवल्लापुर चला गया। घुडनहल्ली में कोई पाठशाला नहीं 
थी । चिकबल्लापुर में एक प्रारंभिक पाठशाला थी। इसी पाठशाला में विश्वेद्व रेया 
का नाम लिखवाया गया । उनके अध्यापक थे श्री नाथमुनि नायडू । बालक विद्वे- 
बरेया के व्यवहार, शिष्टाचार और कुझाग्र वृद्धि से वह इतने प्रभावित थे कि वह 
उन्हें अपने भ्रवकाश के क्षणों में अपने घर पर भी पढ़ाया करते थे श्रौर उन्हें 
सुन्दर चरित्र-निर्माण-संबंधी पुस्तकें पढ़ने के लिए दिया करते थे । उनके व्यक्ति- 
त्व का बालक विश्वेखरेया के मन और मस्तिष्क पर बड़ा प्रभाव पड़ा | बालक 
विश्वेश्वरेया के मन और मस्तिप्क पर प्रभाव डालनेवाले दूसरे व्यक्ति थे उनके 
मामा श्री रमैय्या | तत्कालीन मेसूर-राज्य में श्री रमेय्या का बहुत प्रभावशाली 
व्यक्तित्व था | 

आरंभ में लगभग सात-आरठ वर्ष (१८६७-७५ ई०) तक बालक विश्वेश्वरेया 
की शिक्षा चिकबललापुर में ही हुईं । इसी बीच उनके पिता का रायचुर में स्वगंवास 
हो गया । उनके पिता प्राय: तीथ्थ॑-यात्रा किया करते थे। घर-गृहस्थी के प्रति 
उनकी विशेष रुचि नहीं थी। इसलिए श्रीमती व्यंकचम्मा को आये दिन श्रनेक 
प्रकार की आर्थिक कठिनाइयाँ फेलनी पड़ती थीं। अपने पति के स्वगंवासी होने 
प्र तो उनका रहा-सहा सहारा भी चला गया। ऐसी संकटपूर्ण स्थिति में विरवे- 
झरेया की आगे की पढाई एक कठिन समस्या बन गयी । लेकिन उन्होंने हाथ-पैर 
नहीं ढीले किये । साहस बटोरकर उन्होंने विश्वेश्वरेया को उच्च शिक्षा दिलाने के 
लिए बंगलोर के सेण्ट्ल कालेज में दाखिल कराया। यह १८७५ ई० की बात 
है | इसी कालेज से पाँच वर्ष बाद विश्वेश्वरया ने १८८० ई० में विशेष योग्यता 
के साथ बी० ए० पास किया | 
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वेंगलौर के सेंट्रल कालेज में विस्वेश्वरेया का विद्यार्थी-जीत्रन बड़ी कडिनाई 
से वीता | न पास में पैसा और न अपना घर ! खाने-पीने का भी कोई निद्दिचत 
प्रबंध नही ! दूसरा कोई होता तो कंधे डाल देता, लेकित विस्वेदवरेया ऋपनी 
घुन के पक्के विद्यार्थी ये। अपनी सिक्षा का व्यय-भार स्वयं उठाने के लिए वह 
एक कुर्गी परिवार में द्यूशन करते थे। कालेज के प्रिंसिपल श्री चाल्स उनके 
अध्यवसाय से बहुत प्रभावित थे और वह उनकी सहायता करते थे | उनके 
सामयिक प्रोत्साहन से विश्वेश्वरेया ने अपनी पढ़ाई जारी रखी | उनका उत्साह 
देखकर मेसूर-राज्य ने उन्हें आगे पढ़ने के लिए छात्रवृत्ति दी। इसलिए वह 
इंजीनियरिंग की शिक्षा प्राप्त करने के लिए पूना के विज्ञान-कालेज में प्रविष्ठ हुए । 
इस कालेज से उन्होंने नवम्बर, सन्‌ श्८८३ ई० में इंजीनियरिंग की उच्च परीक्षा 
प्रथम श्रेणी में पास की और वह वास्‍्वे प्रेसीडेंसी में सर्वप्रथम आये । पास होते ही 
उन्हें नौकरी भी मिल गयीं । सन्‌ १८८४ ई० में वह बम्बई-सरकार के साव॑जनिक 
निर्माण-विभाग (पी० डब्लू० डी०) में सहायक इंजीनियर हो गये । अपने इस 
पद से उन्होंने बड़ी लगन से काम किया और उन्नति करके १६०४ ई० में वह 
सुपरिन्टेडिग इंजीनियर हो गये । 

बस्वई-सरकार की नौकरी करते हुए उन्हें नौ वर्ष हो चुके थे । इतने दिलों 
में ही उन्होंने सब के हृदय पर अपनी कार्य-कुशलता का सिक्का जमा दिया था। 
बड़े-बड़े इंजीनियर उनकी कला का लोहा मानने लगे थे। इसलिए' उन्हें खानदेश 
भेजा गया । खानदेश जिले की एक नहर में उन्हें पाइप-साइफन लगाने का काम 
सौंपा गया था। उनके लिए वेयक्तिक हैसियत से कार्य-क्षेत्र में उत्तरने का यह 
पहला अवसर था । नहर में पाइप-साइफन लगाना आसान काम नहीं था। बड़े- 
बड़े इंजीनियर हताश हो चुके थे । यह जानते हुए भी विद्वेश्वरेया सन्‌ १८६३ ई० 
के मार्च के महीने में खानदेश पहुँचे । अपनी झात्म-कथा में इस घटना का उल्लेख 
करते हुए उन्होंने लिखा है--में उस समय अपने काम में बिल्कुल नया था । 
ऊपर से वर्षा के कारण नदी वरसाती पानी से लबालव भर जाती थी और मुफे 
काफी दिक्कतों का सामता करना पड़ता था। मैं थोड़ा निराश हो गया--केसे 
काम को काबू में किया जाय ? लेकिन मेरे यौवन की उमंगों के लिए यह एक 
करारी चुनौती थी | मेरा भविष्य अग्नि-परीक्षा की शर्त लगाकर मेरा स्वागत 
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कर रहा था | एक दिन मैं संकल्प की साँस भर करउठा और फिर क्या हुआ, 
मुझे मालूम भी न हो सका। पाइप-साइफन लग गया । अधिकारियों ने बधाई 
श्रौर प्रोत्साहन के पत्र मेरे पास भेजे और तभी मुझे महसूस हुआ कि मेरे संकल्प 
ने कठिताइयों की दीवारें ढहा दी हैं। कभी-कभी यह प्रारंभिक धटना आज भी मेरी 
भ्राखों के सामने 'कूल जाती है। वास्तव में, मेरा सारा भावी जीवन इसी घटना 
की लम्बी परछाई है।' 

खानदेश की नहर में पाइप-साइफन लगा देने से अंग्रेज-इंजीनिय रों पर 
विश्वेश्वरयवा की काफी धाक जम गयी। रक्त में यौवन की गर्माहट थी और 
हुदय में उत्साह भरा था । दिन-रात वह अपनी कला को साधना में लगे रहते थे । 
इससे उनकी काफी ख्याति फेल गयी थी। इसलिए उसी वर्ष (सन्‌ १८६३ ई०) 
बम्बई के पी० डब्लु० डो० के प्रधान श्री ई० के० रोनालड ने उन्हें सिंध के 
उत्तरी इलाके में भेजा। इस इलाके में जो काम उन्हें सौंपा गया था वह सिंधु 
नदी से सक्‍्कर-निव्रासियों के लिए पीने का पानी सुलभ करने का था। नदी के 
किनारे स्थित 'एडिनबरा कैसिल हिल” नामक पहाड़ी के ऊपर एक जलाशय बना 
हुआ था। पम्पों के द्वारा नदी का पानी इसी जलाशय में पहुँचाना पड़ता था और 
फिर वहाँ से वह सकक्‍्कर-निवासियों को नलों-द्वारा प्राप्त होता था । सिंध नदी का 
जल बालू से भरा गंदला और मटमैला था, इसलिए उसे सकक्‍्कर-निवासियों में 
वितरित करने के पूर्व उसे 'फिल्टर' की सहायता से स्वच्छ करने को आवश्यकता 
पड़ती थी, लेकिन नगरपालिका उस समय इस कार्य के लिए अधिक धन व्यय 
करने के पक्ष में नहीं थी । ऐसी स्थिति में विश्वेश्व॒रेया वहाँ पहुँचकर सोच में पड़ 
गये । श्रेंग्रेज-विशेषज्ञों ने इस काम को असंभव घोषित कर दिया था ओर इसे 
स्थगित करने के लिए उन्होंने लिखा-पढ़ी आरंभ कर दी थी । विश्वेश्वरेया ने,इसे 
चुनौती के रूप में स्वीकार किया । उन्होंने उस स्थान का कई बार बड़े ध्यान से 
निरीक्षण किया। इससे उन्हें एक उपाय सूका । इस उपाय से बिना किसी प्रकार 
के अतिरिक्त व्यय के ही समस्या आसानी से सुलक गयी । उन्होंने नदी की सतह 
से एक वृत्ताकार-सुरंग लगवाई जो कुछ दूर जाकर बाहर निकलती थी । इस सुरंग 
द्वारा पर्याप्त मात्रा में शुद्ध जल प्राप्त होने लगा । यही जल पाइप-द्वारा पहाड़ी पर 
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स्थित उस जलाशय में पहुँचा दिया जाता था और वहाँ से वह सब के लिए 
सुलभ हो जाता था । 

सकक्‍्कर-बाँध की इस सफलता ने उनके नाम में चार चाँद लगा दिये थे। 
अपनी कार्य-कजलता से उन्होंने अपना ही नहों, अपने देश का भी मस्तक ऊँचा 
उठा दिया था। वई प्रांतीय सरकारे एवं रियासतें उन्हें अपने यहाँ बुलाने का प्रयत्न 
करने लगी थीं । बम्बई के रिकार्ड में उनको जो प्रश्नंसा अंकित है वह ज्ायद किसी 
भारतीय इंजीनियर को उनके समय तक नसीब नहीं हो सकी थी। लेकिन अपनी 
इस प्रदांसा और नामवरी से उन्हें तनिक भी संतोप नहीं हुआ । वह जीवन में कुछ 
और कर दिखाना चाहते थे | इस उद्देश्य की पूति के लिए उन्होंने कुछ योजनाएँ 
बनाली थीं । इन योजनाओं की पूति सरकारी नोकरी करते हुए संभव नहीं थी । 
इसलिए उन्होंने १६०८ ई० में सरकारी चोकरी से त्याग-पत्र दे दिया । इसके बाद 
उत्होंने यूरप की यात्रा की । यूरप में उन्हें इंजीनियरिय-कला के नये-नये अनुभव 
प्राप्त हुए। वहाँ उन्होंने एक विद्यार्थी की भाँति बहुत कुछ सीखा । वहाँ से स्वदेश 
लौटकर उन्होंने सन्‌ १६०८ ई० में निजाम-राज्य के अन्तर्गत प्रमुख परामर्शंदाता 
तथा निरीक्षक-इंजीनियर के सम्मानित पद पर एक वर्ष तक कार्य किया । लेकिन 
यहाँ उनका जी नहीं लगा । मेसूर-राज्य के तत्कालीन दीवान के आग्रह से उन्होंने 
निजाम-राज्य की नौकरी से त्याग-पत्र देकर सन्‌ १६०६ ई० में मेसूर-राज्य में 
नौकरी करली और वहाँ के प्रमुख इंजीनियर हो गये | इस पद पर उन्होंने तीन 
वर्ष (१६०९-१२) ई० तक बड़ी सफलतापूर्वक कार्य किया । 

सन्‌ १६०२ ई० की बात है । उस समय मंसर-सरकार कावेरी नदी पर एक 
जल-बाँध बनाने का विचार कर रही थी । उसके अनुसार श्ीरद्भपट्टम्‌ से दस मील 
पश्चिम में स्थित कलामबाड़ी नामक गाँव में एक जलाशय बनाने का निरचय 
किया गया था । इस बाँध से मेसर-सरकार ने एक लाख पचास हजार एकड़ भूमि 
की सिंचाई और श्रस्सी हजार हासंपावर बिजली प्राप्त करने का अनुमान लगया था। 
कोलार की सोने की खानों के लिए भी उसे इस अस्सी हजार के अतिरिक्त ग्यारह 
हजार हारसंपावर विजली प्राप्त करते की प्री आशा थी। इस योजना को सफल 
बनाने के लिए ही विश्वेश्वरेया की प्रमुख इंजीनियर के पद पर नियुक्ति की गयी थी। 
विश्वेश्वरेया ने इस योजना पर विचार किया ओर फिर उन्होंने अपने विचारों 
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कर रहा था | एक दिन मैं संकल्प की साँस भर करउठा और फिर क्या हुआ, 
मुझे मालूम भी न हो सका। पराइप-साइफत लग गया । अधिकारियों ने बधाई 
और प्रोत्साहन के पत्र मेरे प्रास भेजे और तभी मुझे महसूस हुआ कि मेरे संकल्प 
ने कठिनाइयों की दीवारें ढहा दी हैं। कभी-कभी यह प्रारंभिक धटना आज भी मेरी 
आँखों के सामने भूल जाती है। वास्तव में, मेरा सारा भावी जीवन इसी घटना 
की लम्बी परद्धाई है ।' 

खानरेश को नहर में पाइप-साइफन लगा देने से अंग्रज-इंजीनिय रों पर 
विश्वेश्वरेया की काफी धाक जम गयी। रक्त में यौवन को गर्माहट थी और 
ह॒दय में उत्साह भरा था। दिन-रात वह अपनी कला की साधना में लगे रहते थे । 
इससे उनकी काफी ख्याति फैल गयी थी । इसलिए उसी वर्ष (सन्‌ १८६३ ई०) 
बम्वई के पी० डब्लू० डी० के प्रधान श्री ई० के० रोताल्ड ने उन्हें सिध के 
उत्तरी इलाके में भेजा । इस इलाके में जो काम उन्हें सौंपा गया था वह सिंधु 
नदी से सक्कर-निवासियों के लिए पीते का पानी सुलभ करने का था। नदी के 
किनारे स्थित 'एडिनबरा कैसिल हिल” नामक पहाड़ी के ऊपर एक जलाशय बना 
हुआ था। पम्पों के द्वारा नदी का पानी इसी जलाशय में पहुँचाना पड़ता था और 
फिर वहाँ से वह सक्‍्कर-निवासियों को नलों-द्वारा प्राप्त होता था । सिध नदी का 
जल बालू से भरा गंदला और मटमैला था, इसलिए उसे सक्कर-निवासियों में 
वितरित करने के पूर्व उसे 'फिल्टर' की सहायता से स्वच्छ करने की आवश्यकता 
पड़ती थी, लेकिन नगरपालिका उस समय इस काये के लिए अ्रधिक धन व्यय 
करने के पक्ष में नहीं थी । ऐसी स्थिति में विश्वेश्व॒रेया वहाँ पहुँचकर सोच में पड़ 
गये । अँग्रेज-विशेषज्ञों ने इस काम को असंभव घोषित कर दिया था और इसे 
स्थगित करने के लिए उन्होंने लिखा-पढ़ी आरंभ कर दी थी। विश्वेश्वरेया ने,इसे 
चुनौती के रूप में स्वीकार किया । उत्होंने उस स्थान का कई बार बड़े ध्यान से 
निरीक्षण किया | इससे उन्हें एक उपाय सूका । इस उपाय से बिना किसी प्रकार 
के अतिरिक्त व्यय के हो समस्या आसानी से सुलकऋ गयी । उन्होंने नदी की सतह 
से एक वृत्ताकार-सुरंग लगवाई जो कुछ दूर जाकर बाहर निकलती थी। इस सुरंग 
द्वारा पर्याप्त मात्रा में शुद्ध जल प्राप्त होने लगा | यही जल पाइप-द्वारा पहाड़ी पर 
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स्थित उस जलाशय में पहुँचा दिया जाता था और वहाँ से वह सब के लिए 
सुलभ हो जाता था । 

सकक्‍्कर-बाँध की इस सफलता ने उनके नाम में चार चाँद लगा दिये थे। 
अपनी का्य-कुशलता से उन्होंने अपना ही नहों, अपने देश का भी मस्तक ऊँचा 
उठा दिया था। कई प्रांतीय सरकारें एवं रियासतें उन्हें अपने यहाँ बुलाने का प्रयत्न 
करने लगी थीं । बम्बई के रिकार्ड में उनको जो प्रद्यंसा अंकित है वह ज्ञायद किसी 
भारतीय इंजीनियर को उनके समय तक नसीब नहीं हो सकी थी । लेकिन अपनी 
इस प्रशंसा और नामवरी से उन्हें तनिक भी संतोप नही हुआ । वह जीवन में कुछ 
ओर कर दिखाना चाहते थे । इत उद्देश्य की पूत्रि के लिए उन्होंने कुछ योजनाएँ 
बनाली थीं । इत योजनाओं की पूति सरकारी नोकरी करते हुए संभव नहीं थी। 
इसलिए उन्होंने १९०८ ई० में सरकारी नोकरी से त्याग-पत्र दे दिया । इसके बाद 
उन्होंने यूरप की यात्रा की । यूरप में उन्हें इंजीनियरिंग-कला के नये-तये अनुभव 
प्राप्त हुए। वहाँ उन्होंने एक विद्यार्थी की भाँति बहुत कुछ सीखा । वहाँ से स्वदेश 
लौटकर उन्होंने सन्‌ १६०८ ई० में निजाम-राज्य के अन्तर्गत प्रमुख परामर्ंदाता 
तथा निरीक्षक-इंजीनियर के सम्मानित पद पर एक वर्ष तक कार्य किया । लेकिन 
यहाँ उनका जी नहीं लगा । मेसूर-राज्य के तत्कालीन दीवान के आग्रह से उन्होंने 
निजाम-राज्य की नौकरी से त्याग-पत्र देकर सन्‌ १६०६ ई० में नेसूर-राज्य में 
नौकरी करली और वहाँ के प्रमुख इंजीनियर हो गये । इस पद पर उन्होंने तीत 
वर्ष (१६०९-१२) ई० तक बड़ी नफ्ललायबक काये किया । 

सन्‌ १६९०२ ई० की बात है । उस समय मंसर-सरकार कावेरी नदी पर एक 
जल-बाँध बनाने का विचार कर रही थी । उसके अनुसार श्रीरज्भपट्टमू से दस मील 
पश्चिम में स्थित कलामबाड़ी नामक गाँव में एक जलाशय बनाने का निश्चय 
किया गया था। इस बाँध से मैसर-सरकार ने एक लाख पचास हजार एकड़ भूमि 
की सिचाई और अस्सी हजार हार्सपावर बिजली प्राप्त करने का अनुमान लगया था । 
कोलार की सोने की खानों के लिए भी उसे इस अस्सी हजार के अतिरिक्त ग्यारह 
हजार हासंपावर विजली प्राप्त करने की परी झाशा थी । इस योजना को सफल 
बनाने के लिए ही विश्वेश्वरेया की प्रमुख इंजीनियर के पद पर नियुक्ति को गयी थी । 
विश्वे्वरेया ने इस योजना पर विचार किया और फिर उन्होंने अपने विचारों 
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को लिखकर मेसूर-मरेश के पास भेज दिया । लगभग २५३ लाख की उनकीं स्कीम 
थी । इतनी बड़ी स्कीम को सफल बनाना साधारण काम नहीं था । सबसे बड़ी 
कठिनाई यह थी कि इसके लिए इतने धन का प्रवन्व केसे हो ? मेसूर-नरेश बड़े 
उदार और अपने राज्य के कल्याणकारी रचनात्मक कार्यों में दिलचस्पी लेते थे । 
फिर भी इतनी बड़ी रकम वह तुरन्त नहीं निकाल सकते थे। सोचमने-विचारने में 
उन्हें कुछ समय लग गया । इससे विश्वेश्वरेया को बहुत दुःख हुआ और वह छुट्टी 
लेकर उत्तर भारत की यात्रा करने चले गये । महाराज दूरदर्शी थे। वह ताड़ 
गये । उन्होंने विश्वेश्वरैया को मंसूर बुलाया और योजना की पूरी छात्-बीन कर 
उसे कार्यान्वित करने के लिए. अपनी स्वीकृति दे दी। विश्वेश्वरेया का मनोरथ 
पूरा हो गया । अपने संस्मरण में उन्होंने लिखा है--'में यह नहीं जानता कि 
महराज ने इस योजना के संबंध में दूसरे इंजीनियरों से सलाह ली थी या नहीं । 
उन्होंने बिना किसी काट-छाँट या संशोधन के मुझे पूरी स्वीकृति दे दी थी। 
इसके लिए में महराज का श्रपने प्रति बड़ा भारी विश्वास मानता हूँ ।” और 
इसमें शक नहीं कि वह इसके उचित पात्र थे। अपनी योग्यता को प्रदर्शित करने 
का लोभ उनमें नहीं था । उनकी प्रत्येक योजना जन-कल्याण की दृष्टि से होती थी 
और वह थोड़े व्यय में अधिक से अधिक लाभ की योजना बनाते थे। यह क्षमता 
उस समय के किसी इंजीनियर में नहीं थी। इसलिए वह शीघ्र ही अपने अधिका- 


रियों के विश्वास-भाजन बन जाते थे। दा 
मैसूर में कृष्णराज सागरम्‌ का निर्माण विद्वेश्वरेया के जीवन की सबसे अधिक 


महत्त्वपूर्ण घटना है । इसकी रचना उनकी संपूर्ण इंजीनियरिग-योग्यता, उनकी सूझ- 
बूक, उनको ईमानदारी, उनके श्रम ओर उनके अ्रध्यवसाय का परिचय देती है । 
ऐसा महान कार्य उस समय तक किसी भारतीय इंजीनियर ने नहीं किया था। 
बड़े-बड़े पाश्चात्य विशेषज्ञ इसे देखकर आर्चयं-च कित हो जाते हैं । यह अपने ढंग' 
का अद्वितीय बाँध है । इसका निर्माण-कार्य सन्‌ १६११ में आरंभ हुआ । सोलह 
वर्ष इसके बनवाने में लगे और कुल ढाई करोड़ रुपया इसमें व्यय हुआ । जब तक 
यह बनकर तैयार नहीं हो गया तबतक विश्वेश्वरेया सुख की नींद नहीं सो सके । 
यह बाँध ८६०० फुट लम्बा और १३० फुट ऊँचा है और इसका फेलाव लगभग 
५० वर्गमील है। कावेरी, हेमवती और लक्ष्मणतीर्थ नाम की नदियों का जल रोक 
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कर इसका निर्माण किया गया है। संपूर्ण बाँध भूरे पत्थरों का बना हुआ है जिसमें 
सीमेंट का कहीं नाम तक नहीं है । देखने में यह मेसूर का एक छोटा-सा सागर 
मालुम होता है । गाँधीजी ने इसे देखकर एक सावजनिक सभा में कहा था--“केवल 
कृष्ण्राज सागरम्‌ ही, जो समस्त विश्व में अपने इंय की अकेली चीज है, सर 
विश्वेश्वरेया को अ्रमर बनाने के लिए पर्याप्त है।” गाँधीजी के मुख से निकला 
हुआ यह वाक्य विश्वेश्व रेया के लिए सबसे बड़ा प्रमाण-पत्र है। इसमें शक नहीं 
कि कृष्णराज सागरम्‌ का निर्माण कर उन्होंने मेसूर-राज्य को अलकापुरी बना 
दिया । धरती की यह अलकापुरी धरतो के साथ ही मिट सकती है। 

विश्वेश्वरेया एक दक्ष इंजीनियर ही नहीं, एक सच्चे लोक-सेवी भी थे । सेसूर- 
नरेश बड़े गुण-ग्राहक थे और वह विश्वेस्वरेया को बहुत मानते थे । सन्‌ १६१२८ ई० 
में तत्कालीन दोवान के हटने पर उन्होंने विश्वेध्वरेया को दीवान बनाया । इस 
पद पर विश्वेश्वरेया सन्‌ १६१८ ई० तक रहे । इन छ: वर्षो में उन्होंने मेसूर- 
राज्य की बड़ी सेवा की । उन्होंने एक विश्वविद्यालय की स्थापना की, एक स्टेट वेक 
खोला, एक रेलवे लाइन निकाली, व्यापार मंडल की स्थायना की और अनेक 
लोकोपयोगी कार्यों को संपन्न किया । उन्हीं दिलों उन्होंने भद्गावती स्टील का कार- 
खाना खोलने की योजना बनायी । इस प्रकार महाराज की सहायता से उन्होंने थोड़े 
ही समय में मेंसूर को भारत की अन्य रियासतों से आगे बढ़ाकर उसे स्वालंबी बना 
दिया। मेसूर-राज्य में आज जो उद्योग-धंधे चल रहे हैं उनका श्रेय विश्वेश्वरैया 
को ही प्राप्त है । 

विश्वेश्वरेया पूर्ण तपस्वी थे । चुपचाप बेठना तो वह जानते ही नहीं थे । 
सन्‌ १६१०८ ई० में मेंस्‌र के दीवान पद से पृथक होने पर उन्होंने अनेक लोको- 
पयोगी समितियों में रहकर तत्कालीन भअँग्रेजी सरकार का हाय बँठाया । सन्‌ १६- 
२१ से सन्‌ १६२२ ई० तक बम्बई सरकार द्वारा आयोजित बम्बई की प्रविध्िक 
* और श्रीद्योगिक शिक्षा-समिति के वह अध्यक्ष रहे । इसके बाद सन्‌ १६२५ ई० में 
तत्कालीन भारत-सरकार द्वारा आयोजित भारतीय भअर्थ-जाँच-समिति के वह अध्यक्ष 
नियुक्ति हुए ।फिर सन्‌ १६२८ ई० में बम्बई सरकार -द्वारा आयोजित सिचाई-जाँच- 
समिति के और सन्‌ १६४१ ई० में अखिन्न भारतोष उत्तादक-संत्या के अध्यत् 
रहे | वह इंजीनियरिज्भू-कला के ही नहीं, बल्कि प्रयंशास्त्र के भी पंडित थे। इसलिए 


१२० दक्षिण के देश-रत्त 


किसी को निर्माण-कार्य के संबंध में परामर्ग देते समय वह उसके प्रत्येक पहलू पर 
गंभीरतापूवंक विचार कर लेते ये । इस प्रकार उनका दिया हुआ परामश् अ्रकाटय 


होता था । भोपाल, बड़ौदा, इन्दौर और कोल्हापुर की रियासतों ने उन्हीं की 


सलाह से अपमे-प्रपने क्षेत्रों में नव-निर्माण का कार्य आरंभ कर उसमें सफलता प्राप्त 
की थी। उन्होंने मेसूर को ही नया जीवन नहीं दिया, बल्कि दक्षिण की अनेक 
उन्नतिशील रियासतों को उन्होंने अपने उचित परामर्श से प्रेरणा दी। वह चाहते तो 
राजाओं-महाराजाओं को उल्टा-सीधा पाठ पढ़ाकर करोड़ों की संपत्ति आजित कर 
सकते थे, परन्तु उन्होंने अनुचित ढंग से कभी एक पैसा नहीं कमाया। बम्बई, नाग- 
पुर और करांची की महापालिकाओं ने उनकी सलाह से बराबर लाभ उठाया । 
नागपुर और बीजापुर में उन्‍्होते जल-दान की नवीन योजना को और पूना, मेसूर 
तथा हैदराबाद में उन्होंने जलोत्सारण योजना को सफल किया । उनकी सेवाओं 
के कारण तत्कालीन भ्ँग्रेजी सरकार ने उन्हें सर” की उपाधि से विभूषित किया । 
इसके साथ ही 7:४5 व्ि::य कप ने डाक्टर आफ इंजीनियरिंग, कलकत्ता- 
विश्वविद्यालय ने डी० एस-सी०, वम्बई-विश्वविद्यालय ने एल-एल« डी० 
काशी-विश्वविद्यालय ने डी० लिटु०, पटना-विश्वविद्यालय ने डी० एस-सी०, 
प्रयाग-विश्वविद्यालय ने डी० एस-सी० और मेसूर-विश्वविद्यालय ने उन्हें एल- 
एल० डी० को सम्मानित उपाधि देकर उनका गौरव बढ़ाया । एक इंजीनियर की 
हँसियत से इतना अधिक सम्मान पानेवाले वह पहले भारतीय थे । 
विश्वेश्वरेया अपनी धुन के पक्के व्यक्ति थे । जिस काम को बह अपने हाथ में 
ले लेते थे उसे वह अपना समझकर करते थे । सत्याचरण के वह धनी थे । उन्हें 
अभिमान छू ठक नहीं गया था। लेकिच इसके साथ ही वह किसी के सामने 
भुकना नहीं जानते थे । उन्हें अपने बुद्धिवल पर पूरा भरोसा रहता था। 
अपनी कला में उन्हें इतना अधिक विश्वास था कि वह॒ इंजीनियरिंग के बड़े-बड़े 
पेचीदे मासले चुटकी वजाते हलकर लेते थे । लेकिन फिर भी उन्हें श्रपनी कला पर 
गवे नहीं था। वह अपने आप को एक जिन्नासु समझते थे श्ौर दूसरों से सीखने के 
लिए वराबर तैयार रहते थे । नयी चीजें सीखने की प्यास उनमें इतनी अधिक थीं 
कि अवसर पाते ही वह विदेश-यात्रा पर निकल पड़ते थे और वहाँ घृम-फिरकर 
वह नवीनतम प्रवृत्तियों एवं प्रगतियों का अध्ययन किया करते थे । सन्‌ १६१६ ई० 


क् 


मोक्षगुण्डस्‌ विश्वेश्वरेया श्र! 


में वह एक बार शिकागों (अमरीका) गये । वहाँ एक साधारण घटना ने उन्हें एक 
नया प्रकाश दिया। अपने आत्म-संस्मरण में इस घटना का उल्लेख करते हुए 
उन्होंने लिखा है :--- 

“सन्‌ १६१६ ई० में मुझे विद्व-भश्रमण का अवसर हाथ लगा। मेरे कुछ 
मित्रों की मंडली जा रही थी। में भ्षी उसमें शामिल हो गया | इस समय तक में 
मैसूर के सरकारी काम से अवकाश ग्रहण कर चुका था । यों. तो यह मेरी दीसरी 
विदेश-यात्रा थी, पर इस बार की इस छोटी-सी घटना को मैं आजीवन पुण्प-कथा 
की भाँति याद करते रहना चाहता हूँ । 

बटना शिकागो की है । मेंने वहाँ एक पेशेवर लेखक से एक खास विषय पर 
लेख तेयार कर देने के लिए कहा । उसने मुझे वताया कि अमृक तारीख को वह 
लेख मुझे उसके सेक्रेटरीं से प्राप्त हो जायगा । लेख के लिए 5 डालर अर्थात्‌ 
४० ० देने की बात तय थी । 

वह दिन भी आ गया । मैं जब उसकी दूकान पर गया, शाम के ५ से अधिक नहीं 
बजे थे। उसके वचनानुसार लेख उसके सेक्रेटरी के पास तैयार था। मेंने देखा, लेख 
सुन्दर था । अत: प्रसन्न होकर मैंने उसके सेक्रेटरी को ८ के बजाय ६ डालर दिये 
और होटल लौट झ्ाया । दूसरे दित सुबह जब मैं शिकागों छोड़ने की तैयारी में 
लगा था तभी होटल का बेरा एक आदमी को लेकर पहुँचा । यह वही लेखक था 
जो भेरे द्वारा दिये गये डालर को लौटाने आया था। मुझे कम आइचर्य नहीं 
हुआ । मजा तो यह कि बेचारा तीन-चार होटलों में पुछता-पुछता वहाँ पहुँचा था । 
उसे मेरा पता मालूम नहीं था। मैंने कहा--तुमने चुपचाप इस डालर को अपनी 
जेब के हवाले क्‍यों नहीं कर लिया । यह तो मैंने अपनी ओर से प्रसन्न होकर तुम्हें 
दिया था।” 

किन्तु उसने स्वीकार नहीं किया । बोला-- 'भहाहय ! मेरी मजदूरों मुझे 
मिल गयी । उससे अधिक पर मेरा कोई अधिकार नहीं है ।”” 

मैंने उसे समभाते हुए कहा--“जब कोई प्रसन्नता से देता है, तव अतिरिक्त 
लेने में हज ही क्‍या है ??” 

उसने उत्तर दिया--“यदि मैं आपकी वबस्शीश स्वीकार कर लूंगा तो मेरी 
मानसिक अद्यान्ति मुझे चेन न लेने देगी ।---और वह चला गया ।” 


२२२ दक्षिण के देश-रत्न 


शिकागों के इस साधारण लेखक को यह सत्य-निष्ठा' वहाँ के विकसित एवं 
यरिष्कृत राष्ट्रीय चरित्र की अत्यन्त प्रेरक मिसाल है। इस घटना ने विश्वेश्वरेया का 
घ्यान वर्तमान भारत के राष्ट्रीय आचरण के सुधार की ओर प्रेरित किया । विदेशों 
एवं भारत के राष्ट्रीय आचरणों की तुलना करते हुए उन्होंने बड़े मामिक निष्कषे 
निकाले । वहीं से उनका ध्यान शिक्षा-प्रसार की ओर भी गया | इसके बाद उन्होंने 
अधिक परिश्रम के साथ कई शिक्षा-संस्थाओं का संचालन किया । मेसूर में शिक्षा 
प्रसार का बहुत-कुछ श्रेय उन्हीं को प्राप्त है । 
विश्वेशवरंया जीवेम शरदःदतम्‌ के आदर्श थे | शरीर उनका दुबंल हो गया 
था, पर उनका हृदय उत्साह से भरा रहता था । उनके स्वास्थ्य और उनकी कार्य- 
शक्ति पर आश्चर्य करते हुए एक बार किसी ने उनसे पूछा--- आप के इतना स्वस्थ 
होने का क्‍या रहस्य है ?” विश्वेश्वरया ने मुस्कराते हुए उत्तर दिया---“सुनियं- 
त्रित आचरण, कठिन परिश्रम, प्रसन्नता और भोग-विलास में संयम ।”” अपनी ६२वीं 
वर्षगांठ के अवसर पर उन्होंने कहा था--“मेरे इस ६२ वर्ष के दीघं जोवन-क्रम 
को आइचय एवं प्रधंसा की दृष्टि से देखते हुए प्रायः लोग दीर्घायु का रहस्य मुक्त से 
पूछने लगते हैं । वास्तव में मेरे पास इस प्रसंग में रहस्य-जैसी कोई संपत्ति नहीं है। 
सेरा जीवन-प्रवाह तो सदैव सरल एवं शान्त रहा है । कोई चमत्कार मैंने सिद्ध करने 
की चेष्टा नहीं की । मैं गीता के मुक्ताहार-विहार का कायल रहा हैँ, किन्तु साथ ही 
मैं व्यक्तिगत रूप से यह आवश्यक समभता हूँ कि जीवन में आशावादी बने रहना 
शक बड़ा भारी चमत्कारी मंत्र है। मेरा स्वयं का अनुभव है कि आशावादी व्यक्ति 
'हमेशा एक नयी स्फूर्ति एवं शक्ति से परिपृर्ण रहता है और इससे अच्छा दीर्घायु 
का बीमा ओर हो हो क्या सकता है ? मैं मन को तन की अश्रपेक्षा स्वस्थ्थ एवं 
सफलता के लिए अधिक जिम्मेदार मानने का आदी हूँ ।” 
७ छ 


गरज़ाहा! भपाराद 


१८३७ ई०७ का विद्रोह भारत में वस्तुतः विदेशी शासनके विरुद्ध प्रथम जन- 
- क्रान्ति थी। इस जन-क्रान्ति में फंफा का ऐसा वेग और दावानव की ऐसी दाहकता थी 
जिसने .देखते-देखते, एक छोर से दूसरे छोर तक 
समूचे देश को अपनी परिधि के भीतर लपेट 
लिया । इसमें द्क नहीं कि भंझा का वह वेग 
ओर दावानल की वह दाहकता विदेशी शासन 
के दमत-चक्र की घनघोर वर्षा में क्षीण पड़ 
गयी, लेकिन वह शान्त नहीं हुई । उसने जन- 
मानस में पराघोनता के विरुद्ध जो खौलन 
उत्पन्न कर दी थी वह ज्यों-की-त्यों बनी रही । 
कालांतर में उसी खोलन ने अपनी प्रभिव्यक्ति 
के लिए वाणी का ग्राश्नय ग्रहण किया । राजा- 
राममोहत राय, महादेवगोविन्द रानडे, 
स्वामी दयानन्द, रामक्ृष्ण परमहंस, स्वामी विवेकानन्द, स्वामी रामतीर्थ॑, 
. अंकिमचन्द्र चटर्जी, भारतेन्दु हरिह्चन्द्र, कृष्ण शास्त्री चिप्लूणकर, लोकमान्य 
तिलक आदि वाणी के अमर पुत्रों ने उसका शुभ संदेश घर-घर पहुँचाया और 
इस प्रकार सारे देश में नव-चेतना उत्पन्न की । तेलुगू के राष्ट्र-कवि गुरज्ाडा 
अप्पाराव भी वाणी के उन्हीं अमर पुत्रों में से एक पुत्र थे । 
गुरज़ाडा अप्पाराव का जन्म ३० नवम्बर, सन्‌ १८६१ ई० को आँध्र-प्रदेश 
के अन्तर्गत _विजद्ञाखपट्टणम्‌ जिले के रायवरम नामक गाँव के एक सुझंस्क्ृत ब्राह्मण- 
परिवार में हुआ था । वह बचपन से ही भावुक और काव्य-प्रेमी थे। उनका यह 
काव्य-प्रेम उनको अवस्था के साथ धीरे-धीरे बढ़ता गया और अपने विद्यार्थी जीवन 
में ही वह तेलुग ओर अंग्रेजी में उच्च कोटि की कविताएँ करने लगे । उनकी दो 
कविताएँ 'सारंगघर” और “चन्द्रहास” बँगाल से प्रकाशित होनेवाली एक अँग्रेजी- 
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पत्रिका 'रीस एण्ड रयत” में प्रकाशित हुई। इस पत्रिका के संपादक थे श्री शंभुचन्दधर 
मुंखर्जी। उन्होंने विद्यार्थी शुरज्ाडा की राष्ट्रीय भावना से प्रभावित होकर 
उन कविताओं की बड़ी प्रशंसा की । इससे गुराजडा का उत्साह बढ़ गया और वह 
बराबर लिखते रहे । विद्यार्थीजीवन समाप्त करने के परचात्‌ तेलुगु-साहित्य की 
सेवा करना उन्होंने अपने जीवन का ध्येय बना लिया । 


जिस समय गुरजाडा अप्पाराव ने तेलुगू-साहित्य के क्षेत्र में प्रवेश किया उस 
समय तेलुगू-साहित्य परंपरागत रूढ़ियों से आबद्ध और अत्यन्त संकुचित था। भाषा 
व्याकरण के नियमों से जकड़ी हुई और बाह्याडंबरों से परिपूरित थी । तेरहवीं-- 
चोदहवीं शताब्दी में साहित्य में प्रयोगार्थ जो तेलुगू-शब्द गढ़ लिये गये थे, उन्हीं 
का प्रयोग साहित्यिक रचनाग्रों में होता था। जनता की बोलचाल की भाषा में 
उन डाब्दों का कोई महत्त्व नहीं था। इस प्रकार तेलग-साहित्य की भाषा जनता 
की भाषा से स्वंधा भिन्‍न हो गई थी । भाषा के भिन्‍न होने से तेलुगू-साहित्य' कुछ 
विशिष्ट व्यक्तियों तक ही सीमित हो गया था और जन-जीवन से उसका संपकी 
छूट गया था। कुछ गढ़े हुए अव्यावहारिक और अप्रचलित शब्दों के आधार पर 
कविता की जाती थी जिसमें जीवन की समस्याओं को स्थान न देकर शब्दों की 
कलावाजी पर बल दिया जाता था। कहना चाहें तो यू' कह सकते हैं कि भारतेन्दु 
हरिइचन्द्र ( सं० १९०७-४१ ) के उदय के पूर्व हिन्दी-साहित्य की जो दशा थी 
वही दशा तेलुगू-साहित्य की भी थी। सन्‌ १८५७ ई० की जन-क्रान्ति के विफल 
होने पर जब सारे देश ने अपनी त्रुटियों और भूलों का अनुभव किया और उनका 
परिष्कार करने के लिए घामिक एवं सामाजिक क्षेत्रों में सुधार-आतन्दोलनों का 
सूत्रपात किया तब भाषा और साहित्य पर भी उनका प्रभाव पड़ा । इस प्रभाव के 
फलस्वरूप प्रत्येक जनपदीय भाषा में साहित्य को नया रूप देने की योजना बनायी 
जाने लगी। बँगला में ईद्वरचंद विद्यासागर ( सं० १८७७-१६४८ ), बंकिमचन्द्र 
चटर्जी (सं० १८६५-१६५४१ ) तथा शरत्चन्द्र चद्रोपाध्याय (सं० १६३३- 
६४ ) ने, मराठी में कृष्ण शास्री चिपलुणकर ( सं० १८८१-१६३१ ) तथा 
गोपालकृष्ण आगरकर ( सं० १६१३-५१ ) ने और हिन्दी में भारतेन्दु हरिइ्चन्द् 
( सं० १६०७-४१ ) ने साहित्यिक क्षेत्र में प्रवेशकर अपनी-अपनी प्रतिभा से 


गुरजाडा अप्पाराव श्स्फ्‌ 


उसमें नवीन जोवन-हृष्टि की प्रतिष्ठा कर उसे चमकाने की चेप्टा की । इसी समय 
तेलुगू के साहित्य-क्षेत्र में जीदुगु राममूति का आविर्भाव हुआ । 

जीदुगरु राममूरति अपने समय के चोटी के विद्यन थे । तेलुगु भापा और साहित्य 
के आचाये होने के साथ-साथ वह व्याकरण और भापषा-विज्ञान के भी पंडित थे । 
उन्होंने तेलुगू के लिखित शब्दों को बोलचाल के दब्दों के मेल में लाने और ग्रंघिक 
दोली के स्थान पर व्यावहारिक शेली की प्रतिष्ठा करने के लिए तेलुगु भाषा-भाषियों के 
बीच एक वृहत्‌ आन्दोलन का सूत्रपात किया | ग्रंथिक झोली में प्रयुक्त प्रत्येक धब्द 
की उन्होंने गहरी छान-बीन की और उसे तेलुनू-व्याक्रण के विरुद्ध सिद्धकर उसके 
प्रयोग पर कुठाराघाव किया । उनके तर्कों और उनकी आलोचनाओं ने प्रंथिक शैली 
के समर्थकों का मुँह बन्द कर दिया। ग्रुरजाडा अ्रप्पाराव उस समय साहित्यिक 
क्षेत्र में उठ ही रहे थे। उन पर जीदुगु राममूर्ति के तकों का बहुत प्रभाव पड़ा 
और फिर उन्होंने व्यावहारिक शली में ही लिखना और उसका प्रचार करना अपने 
जीवन का लक्ष्य बना लिया । 

जीदुग़ राममूर्ति व्यावहारिक तेलुगु भाषा के परिप्कारक्त और प्रचारक-मात्र 
थे। उनका अध्ययन गंभीर था, लेकिन उनमें साहित्य की सज॑न-द्यक्ति नहीं थी। 
उनकी प्रतिभा एक सुधारक की प्रतिभा थी । उनमें उस तेजस्विता का, उस प्रखरता 
का, उस गहनता का श्र उस सूक्ष्मता का सर्वथा भ्रभाव था जो एक साहित्यकार के 
व्यक्तित्व का निर्माण करने में सहायक होते है । इसलिए वह साहित्व-निर्माण के 
क्षेत्र में न उतर सके | गुरजाडा अ्रप्पाराव का व्यक्तित्व एक साहित्यकार का 
व्यक्तित्व था । उनकी प्रतिभा एक साहित्यकार को प्रतिभा थी । इसलिए साहित्य- 
क्षेत्र में जो कार्य जीदुगु राममूति नहीं कर सके उसे ग्रुरजाढा अप्पाराव ने सफ- 
लतापूर्वक पूरा किया । इस अथे में गुरजाडा अप्याराव जीदुगु राममूर्ति के परक थे । 

गुरजाडा अप्पाराव स्वभाव 'से क्रान्ति-दर्शी थे। साहित्य-क्षेत्र में प्रवेश करते 
ही उन्होंने तेलुगू-काव्य को रुढ़ियों से मुक्तकर उसे नया रूप प्रदान किया जिसे 
मुत्याल-सुरम” ( मोतियों की माला ) कहते हैं। अपने इस ताम के काव्य-संग्रह में 
उन्होंने जिन गीतों को स्थान दिया है उनमें राष्ट्रीय भावनाएँ भरी हुई हैं और 
उनमें प्राचीन और नवीन शलियों का बड़े कलात्मक ढंग से समन्वय किया गया है | 
श्रपने आलोचकों को उत्तर देते हुए उन्होंने अपने इस काव्य की भूमिका में लिखा है. 
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पत्रिका 'रीस एण्ड रेयत” में प्रकाशित हुईं । इस पत्रिका के संपादक थे श्री शंभुचन्द्र 
मुंखर्जी। उन्होंने विद्यार्थी मुरज्ाडा की राष्ट्रीय भावना से प्रभावित होकर 
उन कविताओं की बड़ी प्रशंसा की । इससे ग्ुराज़डा का उत्साह बढ़ गया और वह 
बराबर लिखते रहे । विद्यार्थी-जीवन समाप्त करने के परचात्‌ तेलुगु-साहित्य की 
सेवा करना उन्होंने अपने जीवन का ध्येय बना लिया । 


जिस समय गुरजाड़ा अप्पाराव ने तेलुगू-साहित्य के क्षेत्र में प्रवेश किया उसः 
समय तेलुगू-साहित्य परंपरागत रूढ़ियों से आवद्ध और अत्यन्त संकुचित था। भाषा 
व्याकरण के नियमों से जकड़ी हुई और बाह्याडंबरों से परिपूरित थी। तेरहवीं- 
चौदहवीं शताब्दी में साहित्य में प्रयोगार्थ जो तेलुगू-शब्द गढ़ लिये गये थे, उन्हीं 
का प्रयोग साहित्यिक रचनाओं में होता था। जनता की बोलचाल की भापा में 
उन शब्दों का कोई महत्त्व नहीं था। इस प्रकार तेलुगू-साहित्य की भाषा जनता 
की भाषा से सर्वथा भिन्‍नत हो गई थी। भाषा के भिन्‍न होने से तेलुगू-साहित्य कुछ 
विशिष्ट व्यक्तियों तक ही सीमित हो गया था और जन-जीवन से उसका संपर्क 
छूट गया था। कुछ गढ़े हुए अ्रव्यावहारिक और अप्रचलित शब्दों के श्राधार पर: 
कविता की जाती थी जिसमें जीवन की समस्याओ्रों को स्थान न देकर शब्दों की: 
कलाबाजी पर बल दिया जाता था । कहना चाहें तो यू” कह सकते हैं कि भारतेन्दु 
हरिह्वन्द्र ( सं० १६०७-४१ ) के उदय के पू्व हिन्दी-साहित्य की जो दशा थी 
वही दशा तेलुगू-साहित्य की भी थी। सन्‌ १८४७ ई० की जन-क्रान्ति के विफल 
होने पर जब सारे देश ने अपनी त्रुटियों और भूलों का अनुभव किया और उनका 
परिष्कार करने के लिए घामिक एवं सामाजिक क्षेत्रों में सुधार-आन्दोलनों का 
सूत्रपात किया तब भाषा और साहित्य पर भी उनका प्रभाव पड़ा। इस प्रभाव के 
फलस्वरूप प्रत्येक जनपदीय भाषा में साहित्य को नया रूप देने की योजना बनायी 
जाने लगी । बँगला में ईद्वरचंद विद्यासागर (सं० १८७७-१६४८ ), बंकिमचन्द्र 
चटर्जी (सं० १८६४-१६५१ ) तथा शरत्‌चर्ध चद्रोपाध्याय (सं० १६३३- 
६४ ) ने, मराठी में कृष्ण शास्री चिपलूणकर ( सं० १८८१-१९३१ ) तथा 
गोपालकृष्ण आगरकर ( सं० १६१३-५१ ) ने और हिन्दी में भारतेन्दु हरिब्चन्द्र 
( सं० १६०७-४१ ) ने साहित्यिक क्षेत्र में प्रवेशकर अपनी-अपनी प्रतिभा से 
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उसमें नवीन जीवन-हृष्टि की प्रतिष्ठा कर उसे चमकाने की चेष्टा की । इसी समय 
तेलुगू के साहित्य-क्षेत्र में जीदुगु राममूति का आविर्भाव हुआ । 

जीदुगु रामसूर्ति ग्पने समय के चोटी के विद्वान थे । तेलुनू भापा और साहित्य 
के आचाये होने के साथ-साथ वह व्याकरण और भापषा-विज्ञान के नी पंडित थे | 
उन्होंने तेलुगू के लिखित शब्दों को वोलचाल के शब्दों के मेल में लाने और ग्रंघिक 
बेली के स्थान पर व्यावहारिक शली की प्रतिष्ठा करने के लिए तेलुगु भापा-भाषियों के 
बीच एक वृहत्‌ आन्दोलन का सूजपात किया । ग्रंथिक झोली में प्रयुक्त प्रत्येक शब्द 
की उन्होंने गहरी छान-वीन की और उसे तेलुगू-व्याकरण के विरुद्ध सिद्धकर उसके 
प्रयोग पर कुठाराघात किया । उनके तर्कों ओर उनकी आलोचनाशों ने ब्रंथिक शेली 
के समर्थकों का मुँह बन्द कर दिया। ग्ुरजाडा अप्पाराव उस समय साहित्यिक 
क्षेत्र में उठ ही रहे थे । उन पर जीदुगु राममूरति के तकों का बहुत ब्रभाव पड़ा 
और फिर उन्होंने व्यावहारिक शेली में ही लिखना और उसका प्रचार करना अपने 
जीवन का लक्ष्य बना लिया । 

जीदुगु राममूर्ति व्यावहारिक तेलुगु भाषा के परिप्कारक्ष और प्रचारक-मात्र 
थे। उनका अध्ययन गंभीर था, लेकिन उनमें साहित्य की सर्जन-शक्ति नहीं थी । 
उनकी प्रतिभा एक सुधारक की प्रतिभा थी । उनमें उस तेजस्वित्ता का, उस प्रखरता 
का, उस गहनता का और उस सूक्ष्मता का स्वेथा अभाव था जो एक साहित्यकार के 
व्यक्तित्व का निर्माण करने में सहायक होते हैं। इसलिए वह साहित्व-निर्माण के 
क्षेत्र में न उतर सके | गुरजाडा श्रप्पाराव का व्यक्तित्व एक साहित्यकार का 
व्यक्तित्व था | उनकी प्रतिभा एक साहित्यकार की प्रतिभा थी । इसलिए साहित्य- 
क्षेत्र में जो कार्य जीदुगु राममृति नहीं कर सके उसे ग्रुरजाडा अप्पाराव ने सफ- 
ल्रतापूवंक पूरा किया । इस श्रथं में घुरजाडा अप्पाराव जीदूगु राममूतति के पूरक थे । 

गुरजाडा अप्पाराव स्वभाव 'से क्रान्ति-दर्शी थे। साहित्य-क्षेत्र में प्रवेश करते 
ही उन्होंने तेलुग-काव्य को रूढ़ियों से मुक्तकर उसे नथा रूप प्रदान किया जिसे 
भुत्याल-सुरम” ( मोतियों की माला ) कहते हैं । अपने इस नाम के काव्य-संग्रह में 
उन्होंने जिन गीतों को स्थान दिया है उनमें राष्ट्रीय भावनाएँ भरी हुई हैं और 
उनमें प्राचीन और नवीन शलियों का बड़े कलात्मक ढंग से समन्वय किया गया है । 
अपने आलोचकों को उत्तर देते हुए उन्होंने अपने इस काव्य की भूमिका में लिखा है-- 
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“जाप कहते हैं कि आप इसकी प्रशंसा नहीं करेंगे। इसकी मुझे चिन्ता नहीं है । 
जो झाखें लकड़ी के खिलौनों पर ही टिकी रहती हैं वे तरुणी की सुकुमारता को 
सराहना नहीं कर सकतीं ।” और यह सच भी है। गुरज़ाडा अप्पाराव ने कभी 
अपने आलोचकों के कटु श्राक्षेपों की चिन्ता नहीं की । वह अपने उद्देश्य पर आरूढ़ 
रहे और उसी की वकालत करते रहे | 

राष्ट्रककवि होने के अ्रतिरिक्त गुरजाडा अप्पाराव अपने समय के एक उच्च 
कोटि के निबंधकार भी थे । उनके पूर्व कन्दुकूरि वीरेशलिगम पंतुलु, काणीकट्ठ 
ब्रह्मयय्या शार्री आदि तेलुगू-साहित्य में अपने-अपने निबंधों की बानगी प्रस्तुत कर चुके 
थे, लेकिन उनके निवंध मात्र-प्रचारक थे। उनमें निबंध-कला का अभाव था । इसके 
अतिरिक्त उनके निबंधों में विषयों की विविधता नहीं थी । ग्ुरज़ाडा अप्पाराव ने इन 
सभी अभावों की पूति की। अँग्रेजी के निबंध-साहित्य का उन्होंने गंभीर अध्ययन 
किया था और वह निबंध-कला से ; भलीभाँति परिचित थे। उन्होंने साहित्य, 

इतिहास, भाषा, होली, व्याकरण, छंद, शिक्षा, राजनीति, समाज-सुधार आदि अनेक 

विषयों पर बड़े रोचक और प्रभावशाली निबंध लिखे । पुरातत्त्व के प्रति भी उनकी 
विशेष रुचि थी | इस विपय पर उन्होंने अनेक लेख ही नहीं लिखे, बल्कि इस दिशा 
में उन्होंने शोध-कार्य भी किया और कलिंगदेश-चरित्र' तथा विजयनग-चरित्र” 
नामक ऐतिहास-ग्रंथों की रचना भी की । जगह-जगह घूमकर उन्होंने शिला-लेखों 
की प्रतिलिपियाँ एकत्र कीं और तेलुगु के श्रादि कवि नन्‍्नप्पा से पूर्व के साहित्य 
की छानबीन कर उसकी प्राचीनदा को “प्रमाणित किया । उन्होंने आ्ालोचनात्मक 
निबंध भी लिखे, कित्तु उनके आलोचनात्मक निबंध सीमाओं से बंधे नहीं थे । 
काव्य का रूप केसा होना चाहिए, काव्य में शूंगार-पक्ष कहाँ तक और किस रूप 
में होता चाहिए, काव्य की भाषा केसी होनी चाहिए, आदि विषयों पर उन्होंने 
तकं-प्रधान शली में अपने आलोचनात्मक निबंधों की रचना की । इस प्रकार उन्होंने 
सेद्धान्तिक आलोचना के निवंध भी-लिखे और उनके द्वारा तेलुगू के भावी कवियों 
का पथ-प्रदर्शन किया । 

गुरजाड़ा अप्पाराव एक क्रान्तिकारी समाज-सुधारक भी थे। अपनी 
कविताओं-द्वारा उन्होंने अपनी देश-भक्ति का और अपने निबन्धों, नाटकों, कहानियों 
ओर उपन्यासों-द्वारा उन्होंने अपने समाज-प्रेम का परिचय दिया । उनको प्रतिभा 
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बहुमुखी थी. और वह एक करमठ साहित्यकार थे। देश और समाज के हित- 
चिन्तन में ही उनका सारा समय बीतता था । विजयानगरम के महाराज अन्नदा 
आनन्द गजपती के राज्य में वह एक उच्च अधिकारी थे | उस समय आंच में 
एक विचित्र प्रथा थी। आँत्र के कुछ भागों में वर-पक्ष से धन लेकर कन्याओं 
का विवाह किया जाता था। ऐसे विवाहों में कन्या की अवस्था के आधार पर उसका 
मूल्य निश्चित किया जाता था । एक साल की अबोघ कन्या का सूल्य ३५० रु० से 
४०० रु० तक कूृता जाता था। गरभे की कन्याओं तक का सोदा होता था । 
आनन्द गजपती ने इस दूपित प्रथा का उन्मूलन करने का निश्चय किया । ग्ुरजाडा 
प्रप्पाराव के सहयोग से उन्होंने इस प्रथा के सम्बन्ध में काफी छावबीन 
की । इससे उन्हें पता चला कि केवल विशाखपट्टनम्‌ जिले में तीन वर्ष के भीतर 
कन्या-विक्रय के आधार पर १०३४ विवाह हुए । एक वर्ष में पाँच वर्ष की अवस्था: 
की ६९ कन्याओं का, चार वर्ष की अवस्था की ४४ कन्याओों का और तीन वर्ष 
की अवस्था की ३६ कत्याओं का विवाह संपन्न हुआ। तीन ऐसी कन्याओ्रों का 
भी विवाह हुआ जिनकी अवस्था केवल एक वपं की थी। इन आँकड़ों ने सब की 
आँखें खोल दीं । साहित्य भी इससे अछूता न रह सका । 

गुरज़ाडा अप्पाराव समाज-सुधार की भावना से प्रेरित होकर गद्य की 
विविध विधाओं को समाज-सुधार का माध्यम बनाया और उनमें पूरी सफलता प्राप्त 
की । निबंधकार होने के साथ-साथ अपने समय के वह एक प्रसिद्ध कहानीकार भी 
थे । उन्होंने अनेक सामाजिक कहानियाँ लिखीं जिनमें उन्होंने आ्ँध्र में प्रचलित 
तत्कालीन विवाह के विरुद्ध ग्रावाज उठाई। इसद्ृष्टि से उनकी पुरनम्मा” द्यीपंक 
कहानी अत्यधिक लोक-प्रिय हुयी । अपनी इस कहानी में उन्होंने एक ऐसी छोटी 
अवस्था की कन्या का चरित्र-चित्रण किया जो एक वृद्ध से विवाह न कर आत्म- 
हत्या कर लेती है । एक दूसरी कहानी कन्यका” में उन्होंने एक ऐसी तरुणी के 
चरित्र का अंकन किया जो अपने राज्य के राजा के प्रेम को ठुकराकर अपना 
जीवन उत्सगं कर देती है | इसमें शक नहीं कि उनकी कहानियों के ये विषय साधा- 
रण हैं, पर उन्होंने जिस कलात्मक ढज्भ से इन विपयों को अपनी कहानियों में प्रस्तुत 
किया है वह अत्यत्त सामयिक रोचक और प्रभावोत्रादक है। इनमें सामाजिक 
कुरीतियों के प्रति उन्होंने जो व्यंग्य किये हैं उनमें सहज मधुरता है, ईर्ष्या-देश की 
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भावना नहीं है। उन्होंने प्रत्येक सामाजिक समस्या को मानवतावाद के हांष्टकोण 
से समभने-समभाने और उसे हल करने को सफल चेष्ठा की है । 

समाज-सुधार के आन्दोलन को सफल बनाने का एक साहित्यिक माध्यम 
नाटक भी है | गुरजाडा अप्याराव ने इस ओर मा अपनी प्रतिभा का परिचय 
दिया और उत्होने कई सामाजिक नाटकों की रचना की जिनमें से “कतन्या-बुलकम्‌? 
का काफी अच्छा प्रचार हुआ । इस नाठक ने उन्हें तेलुगु-साहित्य में अमर कर 
दिया । इसमें उन्होंने कन्या-विक्रय पर गहरा व्यंग्य किया। इसको भूमिका में 
उन्होंने लिखा--ऐसी कलंकपूर्ण परिस्थितियाँ समाज के लिए अपमानजनक 
हैं। इन कुरीतियों का भंडाफोड़ करना और जत-ज्ञोवन में उच्च नंतिक मूल्यों की 
स्थापना करना ही साहित्य का चरम लक्ष्य होना चाहिए। जबतक जनता में 
साहित्य के अध्ययन की प्रवृत्ति जाग्रत न हो जाय तबतक इस दिशा में स्वस्थ प्रयत्न 
जारी रखना प्रत्येक साहियत्कार का कतंव्य है । मेंते इसी भावना से प्रेरित होकर 
कत्या सुलकम्‌” की रचना की है ।” उनके इस वक्तव्य से स्पष्ट है कि उनमें सामा- 
जिक कुरीतियों के उन्मूलन के प्रति अत्यंत तीत्र भावना थी। सामाजिक सुधार के 
लिए रंगमंच के महत्त्व को स्वीकार करनेवाले संभवत: वह पहले साहित्यकार थे । 
उनका 'कन्या-सुलकम” एक मौलिक नाटक है। यह अत्यन्त रोचक और हास्य- 
व्यंग्य से परिपूर्ण है। इसका थीम” कन्या-विक्रय है, परन्तु इसके साथ ही इसमें 
उन्होंने एकजाति-विशेष का सम्पूर्ण जीवन भी भलका दिया है। इसके सभी पात्र 
तेलुगु भाषा-माषी हैंँ। घटना और प्रभाव की एकता की दृष्टि से इसका प्रत्येक 
हृदय बेजोड़ है । तेलुग ही नहीं, मारत की अन्य भाषाओ्रों में भी इसकी जोड़ का 
दूसरा नाटक नहीं है । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि गुरज्ञाडा अप्पाराव अपने समय के एक चोटी के 
साहित्यकार ही नहीं, बल्कि एक सुविस्यात और सुलके हुए रुमाज-सुधारक भी थे । 
अपनी अनवरत निस्स्वार्थ सेवाश्रों से उन्होंने तेलुगु-साहित्य का नव-निर्माण किया 
ओऔरउसमें कविता, कहानी, नाटक, निबन्ध, जोवनी आदि कई गद्य-विधाओं की 
स्थापना कर उसका विकास किया | अपने साहित्य-निर्माण में उन्होंने समाज और 
देश, दोनों को स्थान दिया । अपने काव्य में उन्होंने अपने देश्-प्रेम का परिचय ही 
'नहीं दिया, बल्कि उन्होंने उसकी व्याख्या भी की। उन्होंने धरती को देश नहीं 
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समभा, उस धरती पर बसनेवाले लोगों को देदय समका और उन्ही से प्रेम करने * 
को राष्ट्र-प्रेम की संज्ञा दी। उन्होंने कहा--देशमेंट सदहिका दोयच, देशसंट 
मनुधु लोय । अर्थात्‌ देश का अय॑ मिट्ठी नही, देश का अब॑ मनुष्य है। इससे स्पष्ट 
हैं कि वह जन-हित को ही देझ्-प्रेम मानते थे। वह वस्तुतः प्रेम के साहत्यकार 
और मानवता के पुजारी थे। अफसोस यही है कि वह वृद्धादस्था में पैर 
रखते ही ३० नवम्बर, सन्‌ १६१५ ३६३० को इस असार ससार से विदाहा 
गये । उस समय उनकी अवस्था केवल ४६ वर्ष की थी। उन्होंने बड़ी सचाइ 
और लगन से लगभग २५ वर्ष तक तेलुग्रु-साहित्य की सेवा की। आधुनक 
तेलुगु- साहित्य उन्हीं की देन है ओर जबतक इसका विकास हांद्या रहंगा 
तबतक उन्हें बड़े आदर और सम्मान के साथ तेलुगु के साहित्यकार और संपूर्ण 
भारत के साहित्य-सवी उनकी याद करते रहेंगे। साहिचकार मरता नहीं, वह 
अपने साहित्य में जीवित रहता है । 


गोपाल कष्ण गोखले 


सन्‌ १८४७ 5० की राजनीतिक आंधी ने सारे देश में राष्ट्रीय भावना के 

जो बीज छितरा दिये थे वे धीरे-धीरे अकुरित और पलल्‍लवित हुए और उन्होंने 
लक लत अनुकूल वातावरण पाकर विद्ञाल वृक्ष का 

रूप धारण कर लिया। २८ दिसम्बर, 
सन्‌ (८८५ ई० को दिन के बारह बजे 
वम्बई के गोकुलदास-तेजपाल संस्कृत 
कालेज के विस्तृत भवन में भारतीय 
राष्ट्रीय काँग्रेस के प्रथम अधिवेशन का 
उद्घाटन हुआ । इस अधिवेशन के अ्रध्यक्ष 
थे, व्योमेशचन्र बनर्जी। इसमें दादाभाई 
नौरोजी, आनन्द चालू', काशीनाथ तैलंग, 
नरेन्द्रनाथ सेन, उमेश बनर्जी, फीरोजशाह 
' मेहता आदि भारत के ७२ प्रति- 
निधियों ने भाग लिया और उन्होंने भारत-माता के पैरों में पड़ी पराधीनता 


की बेड़ियाँ काटकर उसे स्वतंत्र करने का निस्चय किया । उस समय गोपालकृष्ण 
गोखले लगभग उन्चीस वर्ष के थे और विद्यार्थीजीवन समाप्त कर अपने भावी 
जीवन का मार्ग खोज रहे थे। देश-सेवा की उमेंग उनके हृदय में बचपन से 
ही भरी हुई थी। काँग्रेस की स्थापना से उनकी इस उमंग को बढ़ावा मिला 
ओर. फिर उन्होंने अपना सम्पूर्ण जीवत समाज और देश की सेवा में लगा 
दिया । भारत के वह एक सच्चे कर्मयोगी थे । 

गोपालकृष्ण गोखले का जन्म रत्वागिरि ( महाराष्ट्र प्रदेश ) जिले के 
चिपलूण नामक ताल्लुके के अ्न्तगंत कोतलुक नामक गाँव में € मई, १८६६ ई० 
को हुआ था। महाराष्ट्र के मध्य-युगीव इतिहास में इस गाँव के गोखले-वंश के 
लोग अपनी वीरता के लिए प्रसिद्ध थे। छत्रपति शिवाजी के पुत्र शाहुजी 
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ले 


कक 
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35 


महाराज ने इस वंश के एक व्यक्ति को उसकी ईमानदारी से प्रसन्न होत्र रास्ते 
की उपाधि दी थी। रास्ते! का अर्थ है, ईमानदारों से काम करनेवाला । इसी 
वंश के सेनापति बापू गोखले ने पेशवाई के झंतिम दिनों में अप्टी के बुद्ध में बीर- 
गति प्रात की थी। ऐसे वीर-बंधश का रक्त बालक गोयालक्ृषण्ण की नस-नस में 
भरा हुआ था । उनके पिता का नाम कंप्णरात्र घर गोखले और उनकी माता 
का नाम सत्यभामातचाई था। क्ृष्णराव श्रीधर गोखले की आशिक स्थिति 
अच्छी नहीं थी, पर स्वाभिमान की मात्रा उनमें अत्यधिक थी | कोल्हापुर के 
विद्यालय में महादेवगोविन्द रानडे उनके सहयाठी थे। रानडे घीरे-बीर उन्नति 
कर बम्बई-हाईकोर्ट के न्यायाधीश हो गये, लेकिन कृषप्गराव की पढ़ाई झाथिक 
कठिनाइयों के कारण बीच में हो छूट गयी और फिर उन्होंने कागाल-संस्थान में 
नोकरी कर ली। धीरे-धीरे वह कागाल के फोजदार हो गये । उनकी पत्नी सत्य- 
भामाबाई बहुत पढ़ी-लिखी नहीं थी । उनका स्वभात्र अत्यन्त सरल था झोर 
उनकी स्मरण-शक्ति बहुत तेज थी। बालक गोपालहझृप्ण के जीवन पर उनके 
इन गुणों का वहुत गहरा प्रभाव पड़ा । 

गोपालकृष्ण गोखले अपने माता-पिता की दूसरी सस्तान थे। उनके बड़े 
भाई का ताम गोविन्दराव गोखले था | गोविन्दराव गोखले ग्रवस्था में गोपालक्रण्ण 
गोखले से गगभग ५-६ वर्ष बढ़े थे। लेकिन दोनों भाई एक साथ कागाल में पढ़ते 
थे । पढ़ने-लिखने में गोपालकृष्ण अपने भाई से बहुत तेज थे। इसके साथ ही वह 
धर्म-भीरु भी थे । गणित की ओर उतकी विशेष रुचि थी और वह इस विधपय 
में सबसे आगे रहते थे। एक दिन उनके अध्यापक ने उन्हें घर पर हल करने के 
लिए कुछ प्रइन दिये । उन प्रश्नों में से एक प्रश कुछ कठिन था। गोपालक्ृष्ण 
ने उसे कई बार हल किया, परन्तु उसका सही उत्तर वह न निकाल सके । हताद्व 
होकर उन्होंने किसी ऊँची कक्षा के एक्र विद्यार्थी की सहायता से उसे इल कर लिया । 
दूसरे दिन जब विद्यालय में सब विद्यार्थियों की उत्तर-पुस्तकें देखो गयी तब केवल 
गोपालकृष्ण गमोखले ही एक ऐप विद्यार्थी निकले जिसके सत्र प्रघतय सही निकले । 
इससे उनके अध्यापक को बड़ी प्रसक्ञता हुई और वह उन्हें पुरस्कार देने लगे | 
श्रध्यापक का पुरस्कार देने के लिए हाथ बढ़ाता था कि गोपालकृप्ण की आँखों 
से टप-टप आँस गिरने लगे । गोपालक्ृष्ण को फूट-फूट कर रोते देख अध्यापक 
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आइचयें में पड़ गये । पुरस्कार के समय रोना कसा ! उन्होंने गोपालक्ृष्ण को 
पोट-फुसलाकर उनसे रोने का कारण पूछा । गोपालक्ृष्ण ने उत्तर दिया-- “आपने 
हल करने के लिए जितने प्रइन दिये थे उनमें से एक प्रइन में नहीं लगा सका । 
उसे मैंने दूसरे विद्यार्थी से पूछकर हल किया है। इसलिए में पुरस्कार,का 
अधिकारी नहीं हैँ ।” यह थी बालक गोपालक्ृष्ण की ईमानदारी और सत्य- 
प्रियता ! उस समय वह केवल सात-आठ वर्ष के अबोध बालक थे। अ्रध्यापक ने 
उनकी सत्य-प्रियता के लिए उन्हें पुरस्कृत किया । 
गोपालकृष्ण गोखले प्रतिभा-सम्पन्न बालक थे । अध्ययन के साथ-साथ खेल- 
कूद में भी उनका जी लगता था। कागाल में ही उनकी प्रारम्भिक शिक्षा संपन्न 
हुई । उस समय वह १३ वर्ष के थे। अ्रध्ययन की ओर उनकी बढ़ती हुई रुचि 
देखकर उनके पिता ने उन्हें कोल्हापुर भेजने का विचार किया, पर वह अपनी 
इच्छा पुरी न कर सके। सन्‌ १८७६ ई० में उनका अकस्मात स्वरग॑वास हो 
गया । इस अ्सामयिक वच्भपात से माता सत्यभामाबराई का हृदय चकताचुर 
हो गया । परन्तु वह कर ही क्‍या सकती थीं ! विवश होकर वह कागाल से रत्ना- 
गिरि चली गयी । रत्नागिरि में उनके जेठ अंताजी पंत रहते थे । क्राधारण स्थिति 
थी उनकी और इस पर तीन व्यक्तियों के भरण-पोषण का प्रश्न ! ऐसी स्थिति में 
गोविन्दराव गोखले को जीवन के संघषे में प्रवेश करना पड़ा । उस समय उनकी 
अवस्था केवल १८ वर्ष की थी। अधिक पढ़े-लिखे तो थे नहीं । इसलिए उन्हें १५ 
रु० प्रतिमास की नौकरी करनी पड़ी । इससे डबते को[तिनके का सहारा मिल गया । 
गोविन्दराव बहुत समभंदार थे । उन्हें श्रपती जिम्मेदारियों का पूरा अनुभव 
था। वह स्वयं कम पढ़े-लिखे थे, पर गोपाल को वह उच्च-से-उच्च शिक्षा देने के 
इच्छुक थे । उन्हें विश्वास था कि एक दिन गोपाल बड़ा होकर अपने परिवार के 
कृष्टों को ही नहीं, बल्कि अपने देश-वासियों के दुःख-दर्द को भी दूर करने में 
सफल होगा । इसलिए उन्होंने ग्रपती माता के साथ अनेक प्रकार के कष्ट सहन 
फरगोपाल को पढ़ाया । गोपालक्ृष्ण कोल्हापुर में पढ़ते थे । उनके लिए गोविन्द- 
राव ८ रु० प्रतिमास भेज देते थे और ७ रु० में अपनी गृहस्थी चलाते थे । 
उनके कृष्ट से गोपालक्ृष्ण भलीभाँति परिचित थे। इसलिए वह भी ८ रु० 
से अधिक व्यय नहीं करते थे और प्रतिमास अपने भाई के पास ८ रु० का 
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सच्चा हिसाव भेज दिया करते थे। वह बड़े मितरव्यवी थे। यदि भूल से उनसे 
किसी काम में अनुचित व्यय हो जाता था तो वह एक हो समय खाकर उसकी 
पूर्ति कर लिया करते थे । मिट्टी के तेल के लिए पैसा न होने पर वह म्थनिसिपल- 
लालटेन के प्रकाश में पढ़ा करते थे। ऐसी थी उनकी लगन और ऐसा संयमी 
था उनका विद्यार्थी-जीवन ! इस प्रकार १८८१ ई० में उन्होंने मैट्रिक पास किय्रा 
और फिर उच्च विक्षा श्ाप्त करने के लिए बह कोल्हापुर के राजाराम कालेज में 
प्रविष्ट हुए । कालेज में वह बहुत तेज तो नहीं थे, पर उनकी स्मरण-क्षक्ति इतनी 
प्रबल थी कि एक ही बार में उन्हें अँग्रेजी की पुस्तकें कंठस्थ हो जाती थीं। इससे 
अँग्रेजो पर उनका पूरा अधिकार हो गया था। इतिहास और विशेषत: यूरोपियत 
इतिहास के प्रति उनका विशेष अनुराग था। इस विपय का अध्ययन वह यह जानने 
के लिए करते थे कि बड़े-बड़े राष्ट्रों का निर्माण किस प्रकार होता है और पराधीन 
राष्ट्रों ने किस प्रकार अपनी स्वतंत्रता प्राप्त की है। उनके अध्ययन का दूसरा 
विषय था अर्थशासत्र | इस विषय के अध्ययन-द्वारा वह पता लगाया करते थे कि 
दरिद्र राष्ट्र किस प्रकार आर्थिक दृष्टि से संफ्ल बनायाजा सकता है । इससे 
ज्ञात होता है कि आरम्भ से हो उनकी रुचि देश-सेवा की ओर थी। राजाराम 
कालेज के बाद उन्होंने कुछ समय तक पूना के डेक्कन कालेज में अध्ययन किया 
और फिर बम्वई के एलफिस्टन कालेज से उन्होंने अठारह वर्ष की अवस्था में 
द्वितीय श्रेणी में बी० ए० पास किया । उन दिलों उन्हें २० रू० प्रतिमास छात्र 
वृत्ति भी मिलती थी । 

बी० ए० पास करने के बाद गोपालक्ृष्ण के सामने जीविका का प्ररइत उठ 
खड़ा हुआ । पहले उन्होंने वकालत पढ़ने का विचार किया, किन्तु धनाभाव के 
कारण उन्हें यह विचार त्याग देना पढ़ा। इंजीनियरिंग पढ़ने के मार्ग में भी यही 
कठिताई उपस्थित हो गयी । अन्त में ऋण लेकर उन्होंने इंग्लेण्ड जाने और वहाँ 
आ्राई+> सी ० एस० की परीक्षा में बैठने का विचार किया, पर उनका यह विचार 
भी पूरा न हो सका । इसी समय पूना के न्यू इंग्लिश स्कूल में ३५ रु० मासिक 
बेतन पर वह अध्यापक नियुक्त हो गये । अँग्रेजी पर उनका असाधारण अ्रधिकार 
था ही । इसलिए थोड़े ही दिनों में वह चमक उठे । अपने अवकाश के समय में वह 
अपने एक मित्र के साथ पब्लिक सर्विस साटिफिकेट परीक्षा' के विद्यार्थियों को 


१३४ दक्षिण के देश-रत्न 


भी पढ़ाथा करते थे । इससे उन्हें ३०-३५ रु० की अतिरिक्त श्रामदनी हो जाती 
थी । इस प्रकार उनका तथा उनके परिवार का काम अच्छी तरह चल जाता था । 

जिन दिनों गांपालकृष्ण गोखले विद्यार्थी थे उन दिनों महाराष्ट्र में एक नई 
चेतना का उदय हो रहा था । विष्णु शास्री चिपलूणकर, रानडे, लोकमान्य तिलक, 
गोपालगणेश आगरकर आदि देश-भक्त अपनी अलौकिक प्रतिभा और योग्यता 
से महाराप्ट्र की श॒प्क नसों में नवीन रक्त का संचार कर रहे थे । इन महापुरुषों 
ने पूना में दक्षिण-द्षिक्षा-समिति (डेवकन एड्रकेशन सुसाथटी की स्थापनाकी थी। इस 
समिति के सदस्यो को २० वर्ष ठक ७५ रु० मासिक वेतन पर अध्यापन-काय्य करने 
का व्रत लेना पड़ता या । २० वर्ष बाद ३० रु० मासिक पेंशन का भी नियम था । 
इसी समिति की देख-रेख में न्यू इंग्लिश स्कूल १८८० ई० में खोला गया 
था । बहुत-से होनहार नवयुवक इस समिति के सदस्य थे। इन नवयुवकों में 
गोपालगणेश झ्ञागरकर प्रमुख थे। वह एम० ए० थे और तक, न्याय तथा नीति 
शाज्ञ के प्रसिद्ध विद्वान ये। दरिद्रता उनके जीवन का आभूषण थी । उनकी देश- 
भक्ति और त्याग का गोपालकृष्ण गोखले पर काफी गहरा प्रभाव पड़ा और वह 
भी समिति के सदस्य हो गये | सन्‌ १८८५ ई० में जब न्यू इंग्लिश स्कूल” फर्ग्यूसन 
कालेज के रूप में परिणत हो गया तब गापालक्ृष्ण गोखले उसमें अंग्रेजी के 
प्रोफेतर हो गये । कुछ दिनों बाद लोकमान्य तिलक ने फर्म्यूंसन कालेज छोड़ 
दिया | वह गणित पढ़ाया करते थे। उनके चले जाने पर गोखले को गणित 
पढ़ाने का काये सौंपा गया | इस विषय पर उन्होंने एक पुस्तक भी लिखी जिससे 
उन्हें १२५ रु० प्रति मास की आमदनी हो जाती थी । वह एक कुशल अध्यापक 
ओर समिति के उत्साही काय-कर्ता थे। अध्ययन-अध्यापन के अतिरिक्त वह 
फर्ग्ससन कालेज के लिए चन्दा माँगने भी जाया करते थे। अपने उद्योग से 


उन्होंने कालेज के लिए दो लाख रुपया एकत्र किया था । 
गोपालकृष्ण गोखले को देश-सेवा की ओर लानेवाले थे--महादेवगोविन्द 


रानडे । महामना रानडे से उनका परिचय सन्‌ १८८५ ई० में हुआ था। रानडे 
उनके पिता के सहपाठी भी रह चुके थे। इसलिए रानडे की उन पर विशेष कृपा 
थी। रानडे उन्हें राजनीति की शिक्षा दिया करते थे । वह उनसे विभिन्न विषयों 
पर लेख लिखवाते थे ओर उनका संशोधन करते थे। पूना में एक संस्था थी, 
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सार्वजनिक सभा” । राजनीतिक मामलों में इस सभा की विद्येप दिलचस्पी थो । 
गोखले इस सभा के सदस्य थे। इस सभा की एक त्रेमासिक पत्रिक्ता प्रकाशित 
होती थी | गोखले इस पत्रिका के संपादक थे | इसमें राजनीति ओर अर्थशात्त्र- 
सम्बन्धी विपयों पर लेख छपा करते थे। इसी पत्रिका की बदौलत गोखले का 
इंण्यिन नेशनल काँग्रेस के साथ सम्बस्ध स्थापित हुआ और वह उसके कार्य-क्रम 
में भाग लेने लगे । 
सन्‌ १८६६ ई० में गोखले पहली वार इंग्लेण्ड गये | उस समय उनकी 
अवस्था तीस वर्ष की थी। रानडे के संपर्क में रहते से उन्हें देश को राजनीलक 
और आथिक परिस्थितियों का पूरा ज्ञान हो गया था और वम्बई-प्रेलादेंसी एसास- 
येशन और डेक्कन-सभा ने उन्हें अपना प्रतिनिधि बताकर 'वलदी कमोशन, के 
सामने गवाहा देने के लिए भेजा था | इस कमीशन का नियुक्ति भारताव व्यय 
की जाँच करने के लिए की गयी थी । गांखले ने स्पष्ट दच्दा में भारतीय व्यय को 
आलोचना की। इससे देश-विदेश में उनकी बड़ो प्रशंसा हुई । परन्तु इसो समय 
ह एक कुचक्र में फेस गये । बंबई-प्रदेश में, विशेषतः पुना और नासिकआादि स्थानों 
में, पहली बार प्लेग फला । जबरदस्ती प्लेग का टीका लगाया जाने लगा । स्लेय 
के रोगियों को उनके निवास-स्थान से हटाने का क्राम गोरे सिपाह्तियों को सॉंपा 
गया । इससे जनता में बहुत असंतोप फेला | गोखले उन दिनों इंग्लेण्ड में ही 
थे। उन्होंने पअँग्रेजी-पत्रों में बम्बई-सरकार के सहायता-सम्बन्धी कार्यो को तीक्र 
आलोचना की । फलस्वरूप वम्बई-सरकर से उस मामले की जाँच करने के लिए 
कहा गया । बम्बई-सरकार ने पूना के सौ व्यक्तियों के पास पत्र लिखकर पूछ- 
ताछ आरंभ को, परन्तु सरकार के भय से किसी ने उचित उत्तर नहीं दिया । ऐसी 
स्थिति में गोखले के आाक्षेप निर्मूल सिद्ध हुए और उन्हे माफी माँगनी पड़ी । इस 
विष को गोखले पी गये । विदेश में तो नहीं, पर अपने देश में वह निन्‍्दा के पात्र 
हो गये । वह इंग्लण्ड से स्वदेश लौट आये और उन्होंने अपनी निन्‍दा अथवा प्रशंसा 
को परवाह व कर सख्॑सेवकों की सहायता से दिन-रात॑ प्लेग के रोगियों की बड़ी 
सेवा की और फिर १८६८ ई- में उन्होंने अपनी माफी के सम्बन्ध में एक विद्वत्तापूर्ण 
वक्तव्य प्रकाशित किया । इससे जनता को अपनी भूल नादून हो गयी और फिर देंश 
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विद्यार्थियों ने उन्हें जो मान-पत्र दिया वह कालेज के जीवन की एक अश्ूतपूर्व 
घटना थी । भ्रव तक ऐसा समारोह नहीं हुआ था। इससे मालूम होता था कि 
विद्याथियों के हृदय में उनके प्रति कितना आदर का भाव था। 

फर््यंसन कालेज से अवकाश ग्रहण करने के बाद गोखले स्वतंत्र हो गये । उस 
सयय फीरोजदाह मेहता के स्थान पर वच्बई की लेजिस्लेटिव कौंसिल ने उनको 
वाइसराय को सुप्रीम लेजिस्लेटिव कॉंसिल के लिए अपना प्रतिनिधि चुना । अपने: 
इस पद से गोखले ने जनता के अधिकारों की पूरी तरह रक्षा की। २६ मार्च, 
१९०२ ई० को उन्होंने भारत के आय-च्यय के अनुमान-पत्र के संबंध में अपना जो 
भाषण दिया वह प्रत्येक दृष्टि से मौलिक ओर सारगर्भित था । उस समय लाडे 
कर्जेन वाइसराय थे । वह बहुत प्रसिद्ध राजनीतिज्ञ और स्वाभिमानी थे । ऐसे 
राजनी तिज्ञ और स्वाभिमानी को भी गोखले की विद्वत्ता का लोहा मानना पड़ा। 
लाड कर्जन के बाद और भी जितने वाइसराय आये, सब्न ने मुक्त-कंठ से उनकी 
विह्कता की सराहना की। वजट के वह अठ्वितीव आलोचक थे ओर अपनी 
आलोचनाओों से वहु॒ विरोधियों का मुँह बन्द कर देते थे । 

वाइसराय को कौंसिल में रहते हुए भी गोखले जन-सेवा से उदासीन नहीं 
थे । नवयुवकों में देश-प्रेम और देश-सेवा की भावना जाग्रत करने के लिए उन्होंने 
पता में १२ जून, सन्‌ १६०४५ ई० को भारत-सेवक-समिति (सर्वेण्दस आफ इच्डिया 
सुसाइटी) की स्थापना की। देश के बड़े-बड़े नेताओं और उच्च शिक्षा-प्राप्त 
नवयुकों ने सहप इसकी सदस्यता स्वीकार की और यह शीघत्र ही एक अखिल 
भारतीय संस्था बन गयी । यह संस्था आज भी जीवित है और इसके द्वारा जल- 
सेवा-कार्य किया जा रहा है। यह गोखले का वास्तविक स्मारक है । 

१८८९ ई० से गोखले काँग्रेस के सदस्य थे, पर उन्होंने उसके मामलों में 
विद्येप दिलचस्पी नहों ली थी | उनके भाषण अवश्य होते थे और वह अपने भाषण 
में सरकार की वित्त-नीति की आलोचना किया करते थे | कड़ी-से-कड़ी वात की 
मधुर आलोचना करने में वह सिद्धहस्त थे । उनके इस ग्रुण पर सुस्ध होकर सन्‌ 
१६०४ ई० में काँग्रेस ने उन्हें अ्रपवा प्रतिनिधि बनाकर इंगलेप्ड भेजा । इंग्लेप्ड में 
पचास दिन तक रहकर उन्होंने 'रायल कमीशन” के सामने ४५ व्याख्यान दिये। 
इन व्याख्यानों का देश-विदेश में अ्रच्छा स्वायत हुआ। स्वदेश लोटने पर वह 


श्दे८ दक्षिण के देश-रत्न 


काहझी-काँग्रेस के सभापति बनाये गये । काँग्रेस का अधिवेशन समाप्त होने पर सन्‌ 
१६०६ ई० में वह फिर काँग्रेस के प्रतिनिधि होकर इंग्लेण्ड गये । इस बार उन्होंने 
बँग-भैँग के विरोध में बहुत काम किया। बड़े-बड़े अधिकारियों और संसद के 
सदस्यों से मिलकर उन्होंने काँग्रेस के तत्संबंधी प्रस्तावों को उनके सामने रखा और 
उनसे आश्वासन प्राप्त किया । इसी वर्ष कलकत्ता में काँग्रेस का अधिवेशन हुआ । 
इस अधिवेशन के सभापति थे--पितामह दादाभाई नौरोजी। इसी समय काँग्रेस 
में दो दल हो गये : गरम-दल और नरम-दल | गरम-दल के नेता लोकमान्य 
तिलक थे और नरम-दल के नेताओ्रों में गोखले का प्रसुख स्थान था । इस अधिवेशन 
के समाप्त होने पर गोखले ने उत्तर भारत का भ्रमण किया ओर उन्होंने उत्तर 
प्रदेश तथा पंजाब के बड़े-बड़े नगरों में घूमकर स्वदेशी, हिन्दु-मुसलिम एकता 
आदि पर अनेक प्रभावशाली व्याख्यान दिये | 
गोखले अपने समय के ठोस कार्यकर्ता थे। उनके विचार क्रान्तिकारी विचार 
नहीं थे । लोकमान्य तिलक की उम्र नीति के कारण काँग्रेस में जो उफान झा गया 
था उसके वह समर्थक नहीं थे। वह धीरे-धीरे देश को स्वतंत्रता-प्राप्ति की ओर 
ले जाना चाहते थे। काँग्रेस में उन्हों के विचार के अभ्रधिक लोग थे। वास्तव में 
उस समय तक काँग्रेस उम्र नीति धारण करने योग्य नहीं थी। ऐसी स्थिति में 
'काँग्रेस में जो दो दल उत्पन्न हो गये थे उनमें परस्पर पर्याप्त विरोध था। सूरत- 
काँग्रेस में यह विरोध और भी बढ़ गया । देश के भविष्य के लिए यह शुभ लक्षण 
नहीं था, लेकिन, फिर भी गोखले हताह नहीं हुए । वह अपनी ही नीति पर डटे 
रहे और वाइसराय को कौंसिल में राजनीतिक सुधार के लिए अपनी झावाज 
उठाते रहे । सन्‌ १६९०८ ई० में वह फिर इंग्लेण्ड गये और वहाँ वह कॉंसिलों के 
सुधार के संबंध में कई बार तत्कालीन भारत-मंत्री लाड मार्ले से मिले । तत्कालीन 
वाइसराय मिण्टो और भारत-मंत्री मार्ले के शासन-काल में हमारे देश में ार्ले- 
मिण्टों-सुघार' के अनुसार जो राजनीतिक अधिकार मिले उनका श्रेय गोखले को ही 
प्राप्त था। 
जिन दिनों गोखले भारत में अपने देशवासियों को अधिक-से-अधिक राजनीतिक 
अधिकार दिलाने के लिए प्रयलशील थे उन दिनों महात्मा गाँधी दक्षिण अफ्रीका 
में प्रवासी भारतीयों की राजनीतिक स्थिति सुधारने में लगे हुए थे। गोखले की 
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राजनीतिक पदुता और प्रतिभा से प्रभावित होकर उन्होंने गोखले को दक्षिण 
अफ्रीका बुलाया । भारत-सरकार ने भी गोखले को बहाँ जाने के लिए प्रोत्साहित 
किया । इसलिए सन्‌ १६१२ ई० में गोखले दक्षिण अफ्रीका गये । दक्षिण अफ्रोका 
की ब्रिटिश-सरकार ने उनका भव्य स्वागत किया | गोखले दक्षिण अफ्रीका में तीन 
सप्ताह तक रहे। इस बीच उन्होंने महात्मा गाँधी के साथ घुम-घृमकर प्रवासी 
भारतीयों की प्रत्येक कठिनाई का गंभीर अध्ययन किया और उसे दूर करने के 
लिए सरकार से जोरदार शब्दों में अपील की । उनकी अपील का सरकार पर 
प्रभाव पड़ा । महात्मा गाँधी तो उनको विद्वत्ता और सूक-बुक से इतने प्रभावित 
थे कि वह उन्हें अपना राजनीतिक गुरु मानते थे । 

अँग्रेजी सरकार सुधार का वचन तो दे देती थीं, पर वह अपने वचन पर 


ज़ढ़ नहीं रहती थी । दक्षिण अफ्रीका में सरकार ने प्रवासी भारतीयों की स्थिति 
'सुधारने के लिए जो बचन दिये थे, गोखले के स्वदेश लोटने पर उसने उनका पालन 
नहीं किया । ऐसी स्थिति में महात्मा गाँधी ने सत्याग्रह-आ्रान्दोलन चलाया । इस 
आन्दोलन के प्रति गोखले की पूरी सहानुभूति थी। गोखले ने देश में बृम-ब्रुमकर 
'लाखों रुपये एकत्र किये और गाँधीजी की सहायता की । अन्त में अँश्रेजा सरकार 
को भुकना पड़ा । सत्याग्रह-आन्दोलन की ।वजय हुई। गोखले ने इस आन्दोलन 
की सफलत! के लिए गाँधीजी की जो सहायता की उस्ते गाँधोजी नहीं भूल सके । 
गाँधीजी के अति गोखले के हृदय में भो बड़ी श्रद्धा था । 

गोखले सरुच्चे अ्रथे में देश-हितेषी थे । उनका सारा समय देश के हित-चिक्तन 
में हो बीतता था। सन्‌ १८६१ ई० में उनकी माता का स्वगंवास हुआ, फिर 
उनकी पत्नी उनसे विदा हुई और २१ जून, सन्‌ १९०७ ई० को उनके बढ़े भाई 
गोविन्दराव भी चल बसे । इस प्रकार उनका परिवार बिलकुल सना हो गया, 
लेकिन देश के कार्यो में वह इतने तललीन रहे कि उन्हें अपने परिवार का सूनापन 
जरा भी नही अ्खरा । उनकी अवस्था बहुत नहीं थी, लेकिव दिव-रात दोड़-ध्रप 
श्रोर मानसिक श्रम करने के कारण उनका स्वास्थ्य काफी गिर गया था। फिर 
भी वह मानसिक श्रम से बाज नहीं आते थे । सन्‌ १६१२ ई० में भारत-सरकार 
ने लाड हस्लिग्टन की अध्यक्षता में एक 'पव्लिक सविस कमीगन! बेठाया । इसमें 
कुल १२ सदस्य थे : € अँग्रेज और ३ भारतीय । भारतीय सदस्यों में एक गोखले 
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भी ये | भारतीयों को उच्च पदाधिकारी बताया जा सकता है अथवा नहीं--इसी 
ब्रात की जाँच के लिए यह कमीशन बैठाया गया था। इस कमीशन के साथ दो: 
वार गोखले को इंग्लेग्ड जाना पड़ा । दूसरी वार जब वह इंग्लेण्ड गये तब उचका 
स्वास्थ्य अत्यधिक बिगड़ गया । इसी समय उन्हें के० सी० आई० ई० की उपाधि 
प्रदान की गयी, परन्तु उन्होंने इस उपाधि को स्वीकार नहीं किया | सेवक रहकर 
ही वह अपना अंतिम जीवन व्यतीत करना चाहते थे | अधिक बीमार होने पर वह 
नवम्बर, सन्‌ १९१४ ई० में स्वदेश लोट आये । 

गोखले भारत आ तो गये, लेकित यहाँ भी उन्हें चेन नहीं मिला । पब्लिक 
सविस कमीशन” और “दक्षिण भारत” की चिन्ता उन्हें बराबर बनी रहती थी। 
यूरप में महायुद्ध छिड़ गया था जिसके कारण देश की परिस्थिति बड़ी तेजी से बदल” 
रही थी । लोकमान्य तिलक जेल से मुक्त होकर आ गये थे ओर नरम तथा गरम 
दलों के बीच समझौता होने की संभावता थी । ऐसी परिस्थितियों में गोखले के 
लिए चुप रहना असंभव था । फलत: उनकी बीमारी बढ़ती गयी । १२ फरवरी, 
सन्‌ १६१५६० को महात्मा गाँबी उनसे मिलने के लिए पूना गये । गोखले पुना के 
भारत-सेवक-समिति के भवन में ही रहा करते थे । इसी भवन में उन्होंने गाँधीजी” 
से भेंट की । इच्च घटना के एक सप्ताह बाद ही १६ फरवरी, सन्‌ १६१४ ई० को 
रात के दस बजकर बीस मिनट पर वह ब्रह्म-लीन हो गये । 

गोखले अपने समय के अद्वितीय देश-भक्त थे। जब से उन्होंने देद-सेवा का 
व्रत लिया तब से उन्होंने एक क्षण के लिए भी उसकी उपेक्ष। नहीं की | अपने 
अध्यापन-काल में ही उन्होंने अपने भावी जीवन की नींव डाली और इतनी सुदृढ़ 
नींव डाली कि उस पर वह अपने जीवन के अंतिम क्षण तक एक के बाद एक 
सेवा-भवन बनाते चले गये । वह सचमुच कर्मयोगी थे। उन्हें मान-अपमान को 
चिन्ता नहीं थी । यदि वह चाहते तो भारत-सरकार के क्षपा-पात्र होकर अपने 
लिए बड़ी-से-बड़ी जायदाद खड़ी कर सकते थे, लेकिन उन्होंने आवश्यकता से 
अधिक पैसा अपने पास नहीं रखा । ऐसे थे वह अपरिग्रही ! शिक्षा के क्षेत्र में 
उन्होंने जो सेवाएँ कीं, बम्बवई-विश्वविद्यालय उनका साक्षी है। वह बम्बई-विश्व- 
विद्यालय के 'फेलो” (सन्‌ १८६६५ ई०) थे । फेलो होने की हैसियत से उन्होंने 
बी० ए० और एम० ए० में इतिहास को स्थान दिलाया और बी० ए० में राजनीति 
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का समावेश किया । वह अनिवाय प्रायमरी शिक्षा के भी समर्थक थे और इस संबंध 
में सन्‌ १६१० ई० में कौंसिल में उन्होंने एक बिल भी पेश किया था । इस प्रकार 
अपने तीस वर्ष के सेवा-काल में उन्होंने देश से संबंधित प्रत्येक महत्त्ववृणं॑ विषय 
पर ध्यान दिया । विशेषता उनमें यह थी कि आरंभ में ही उन्होंने भ्रपनी देश-सेवा 
के लिए जो सिद्धान्त स्थिर कर लिये थे उनमें उन्होंने कभी परिवर्तन नहीं किया । 
आँधी और तूफान में भी वह अपने सिद्धान्तों पर अठल रहे । न तो वह भारत- 
सरकार के सामने भुके और न किसी राजनीतिक दल के सामने ! बअपनी इस 
विशेषता के कारण ही वह ऊँचे उठे और आज भी हम उन्हें उनके उन्हीं सिद्धान्तों 
के कारण याद करते हैं । 
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सज्भीतज्ञों के प्रति सभ्य समाज के इस उपेक्षा-भाव से विष्णुदिगम्बर मर्माहत हो 
उठे । यह उनके गुरु का ही अपमान नहीं था, सद्भीत-कला का भी अपमान था। 
आ्तः उसी दिन उन्होंने सभ्य समाज में सद्भीतज्ञों के प्रति श्रादर भावना उत्पन्न 
करने और सज्भीत-कला के पुनरुद्धार की दृढ़ प्रतिज्ञा की ओर उसकी पूर्ति में उन्होंने 
अपना संपर्ण जीवत लगा दिया । 

विष्णुदिगम्बर कर्मठ सद्भीतज्ञ थे। नेत्र-ज्योति के क्षीण होने पर भी उन्होंने 
सज्भीत की आध्यात्मिक एवं सामाजिक मर्यादा स्थापित करने के लिए वह काम 
किया जो ज्योति-संपत्न बड़ी-बड़ी आँखवाले भी नहीं कर पाये थे । अपनी प्रतिज्ञा 
और उद्देश्य में उन्हें अटूट विध्वास था । उसकी पूर्ति के लिए उन्होंने सर्वप्रथम गाये 
जाने वाले पदों में से छूंगार के भद्दे और अश्लील शब्दों को निकालकर उनके स्थान 
पर ऐसे भक्तिपरक शब्दों को स्थान दिया जो श्रोताओं में श्राध्यत्मिक भावना जाग्रत 
कर सकते थे । इस सामयिक परिवतन से सद्भीत में एक नई चेतना आ गयी और 
चीरे-धोरे अभिजात वर्ग का उसके प्रति आकर्षण बढ़ने लगा । कीतन करना उनके 
बंद का धंधा ही था और इसी धंघे के माध्यम से उन्होंने सद्भीत को माहाराष्ट्र के 
कोने-कोने तक पहुँचाया । जगह-जगह से उनके लिए निमंत्रण आने लगे और वह 
वहाँ जाकर अपने स्वर्गीय संगीत से श्रोताग्नों को आत्म-विभोर करने लगे। फलत: 
थोड़े ही दिनों में संगीतज्ञों के प्रति अभिजात वर्ग की जो असामाजिक धारणा थी 
वह दूर हो गयी और शिक्षित वर्ग संगीत-कला को शिक्षा प्राप्त करने के लिए 
उत्कण्ठित हो उठा । यह उनके उद्देश्य की सफलता की पहली मंजिल थी । 

विष्णुदिगम्बर ने महाराष्ट्र में ही संगीत का प्रचार नहीं किया, उनके सामने 
संगीत के प्रचार का अखिल भारतीय उद्देश्य था । इसलिए गुजरात, बम्बई, बड़ौदा, 
अहमदनगर आदि अनेक प्रसिद्ध स्थानों की उन्होंने यात्रा की । जहाँ भी वह गये वहां 
उनका अभूतपूर्व स्वागत हुआ और विद्युत्‌ की भाँति उनकी ख्याति चारों ओर फल 
गयी | उनका सद्भीत सुनने के लिए पुराने-पुराने उस्ताद आते थे और उनकी प्रशंसा 
के पुल बाँघ देते थे । ऐसा था उनके मधुर सद्भीत का आकर्षण ! हजारों की भीड़ 
में वह गाते ये और सबको मंत्र-मुम्घ कर देते थे । इस प्रकार घूमते-धूमते और 
अपने स्वर्गीय सद्भीत की वर्षा करते हुए वह जूनागढ़ जा पहुँचे | यहाँ गिरनार 
पर्वत पर घमते हुए एक संन्‍्यासी से उनकी भेंट हो गई। संन्यासी पर उनके 
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सद्भीतज्ञों के प्रति सभ्य समाज के इस उपेक्षा-भाव से विष्णुदिगम्बर मर्माहत हो 
उठे । यह उनके शुरु का ही अपमान नहीं था, सद्भीत-कला का भी अपमान था । 
अतः उसी दिन उन्होंने समय समाज में सद्भीतज्ञों के प्रति श्रादर भावना उत्पन्न 
करने और सद्भीत-कला के पुनरुद्धार की दृढ़ प्रतिज्ञा की और उसकी पृति में उन्होंने 
अपना संपूर्ण जीवन लगा दिया। 

विष्णुदिगम्बर कमंठ सद्भीतज्ञ थे। नेत्र-ज्योति के क्षीण होने पर भी उन्होंने 
सद्भीत की भ्राध्यात्मिक एवं सामाजिक मर्यादा स्थापित करने के लिए वह काम 
किया जो ज्योति-संपत्न बड़ी-वड़ी आँखवाले भी नहीं कर पाये थे | अपनी प्रतिज्ञा 
और उद्देश्य में उन्हें अटूट विश्वास था । उसकी पूति के लिए उन्होने सर्वप्रथम गाये 
जाने वाले पदों में से श्वृंगार के भद्दे और अश्लील शब्दों को निकालकर उनके स्थान 
पर ऐसे भक्तिपरक शब्दों को स्थान दिया जो श्रोताओ्रों में आध्यात्मिक भावना जाग्रत 
'क्र सकते थे । इस सामयिक परिवतन से सद्भीत में एक नई चेतना आरा गयी और 
घीरे-बोरे अभिजात वर्ग का उसके प्रति आकर्षण बढ़ने लगा | कीतन करना उनके 
वंश का धंधा ही था और इसी धंधे के माध्यम से उन्होंने सद्भीत को माहाराष्ट्र के 
कोने-कोने तक पहुँचाया । जगह-जगह से उनके लिए निमंत्रण आने लगे और वह 
वहाँ जाकर अपने स्वर्गीय संगीत से श्रोताओ्रों को आत्म-विभोर करने लगे। फलतः 
थोड़े ही दिनों में संगीतज्ञों के प्रति अभिजात वर्ग की जो असामाजिक धारणा थी 
वह दूर हो गयी और शिक्षित वर्ग संगीत-कला की शिक्षा प्राप्त करने के लिए 
उत्कष्ठित हो उठा। यह उनके उद्देश्य की सफलता की पहली मंजिल थी । 

विष्णुदिगम्बर ने महाराष्ट्र में ही संगीत का प्रचार नहीं किया, उनके सामने 
संगीत के प्रचार का अखिल भारतीय उद्देश्य था। इसलिए गुजरात, बम्बई, बड़ौदा, 
अहमदनगर आदि अनेक प्रसिद्ध स्थानों की उन्होंने यात्रा की । जहाँ भी वह गये वहां 
उनका अभूतपूर्व स्वागत हुआ और विद्युत्‌ की भाँति उनकी ख्याति चारों ओर फेल 
गयी । उनका सद्भीत सुनने के लिए पुराने-पुराने उस्ताद झ्राते थे और उनकी प्रशंसा 
के पुल बाँघ देते थे । ऐसा थां उनके मधुर सद्भीत का आ्राकषंण ! हजारों की भीड़ 
में वह गाते ये और सबको मंत्र-मुम्ध कर देते थे | इस प्रकार घूमते-धमते और 
अपने स्वर्गीय सज्भीत की वर्षा करते हुए वह जूनागढ़ जा पहुँचे | यहाँ गिरनार 
पर्वत पर घूमते हुए एक संन्यासी से उनकी भेंट हो गईं। संन्यासी पर उनके 
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आध्यात्मिक सज्भीत का गद्दरा प्रभात पड़ा । उसने उन्हें उत्तर भारत में जाकर 
सद्भीव का प्रचार करने का उपदेश दिया । 

संत्यासी का उपदेश मानकर विष्णु दिगम्वर सर्वप्रथम पंजाव गये और वहाँ के 
बड़े-बड़े नगरों में वकढ़् कई दिनो तक घूमते-फिरते रहे । अन्त में उन्होंने सगोद-प्रचार 
के लिए लाहौर चुना | वही उन्होंने ४ मई, सन्‌ १६०१ ई० को गधबं-महा 
विद्यालय की स्थायना की और अपनी उस समय तक की सारो कमाई उसकी 
स्थापना में लगा दी। विद्यालय के लिए उन्होंने किराये पर एक मकान लिय 
उसमें सद्भीत-कला की शिक्षा देने के लिए कई वाद्य-बत्रा का क्रव किया ; किन्तु 
आशथिक कठिनाइयों और सद्भीत के प्रति जन-दचि के अ्नाव के कारण विद्यालय 
सुचारु रूप से न चल सका | इसी समय उनके पिता का स्वर्गवास हा गया । 
लेकिन वह न तो इस शोकप्रद घटना से मर्माहत हुए और न विद्यालय की स्थिति 
से चिन्तित ! उनमें निश्चय का वल था । वह अभावादी थे। इसलए विद्यालय के 
काम में वह उत्साहयूवंक जुटे रहे। 

महाविद्यालय खुले हुए दस-पन्द्रह दिन बीत गये, परन्तु एक भो विद्या्ों उसमें 
प्रविष्ट नही हुआ । यह देखकर जाल्टस चटर्जी, जो विष्णु दिगम्बर को बड़ो आदर 
की दृष्टि से देखते थे, बोले---'पंडितजी ! में आप से पहले ही कहता था कि यह 
नगर सद्भीत-विद्यालय के योग्य नहीं है। पंजाबी सगीत का सम्मान करना 
नहीं जानते ।” पंडितजी को संन्‍्यासी के उपदेश और अपने उद्देश्य को गरिमा 
का बल प्राप्त था । इसलिए जिस गम्भीरता से जस्टिस चटर्जी ने उनसे बात 
कही थी उसी गम्भीरता से उन्होंने उत्तर दिया--'महोंदय ! मेतो यहीं 
रहँगा और संगीत का प्रचार करूँगा । विद्यालय में कोई आये या न आये, इसको 
मुझे चिन्ता नहीं है। और कुछ नहीं तो मेरा तम्बूरा तो है ही। में इसी के 
साथ अपनी साधना जारी रखेगा ।” उनका यह निश्चय देखकर जस्टिस चर्जी 
बहुत प्रभावित हुये और अगले ही दिन से विद्यालय में विद्यार्थी भी आने लगे । 
धीरे-धीरे छः महीने के भीतर ही विद्यालय में विद्याथियों की संख्या १०५ तक 
पहुँच गयी । इस विद्यालय-द्वारा पंजाब के कोने-कोने में सद्भीतव का प्रचार हुआ । 
अपने उद्देश्य की सफलता से प्रभावित होकर पंडितजी विद्यालय के लिए घन 
एकत्र करने के विचार से बाहर भी दौरा किया करते थे। इस प्रकार उन्होंने 
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लाहौर में अपने विद्यालय की जड़ जमा दी और उसको आयिक्‌ सहायता के 
लिए कार्य-कर्ताओं का एक दल तैयार कर दिया । उसके सहायकों में तत्कालीन 
कर्मी र-नरेश भी थे। उन्होंने विद्यालय की उन्नति में काफी दिलचस्पी ली । 
ऐसी संरक्षकों का सहयोग पाकर तिष्णु दिगम्बर ते सद्भीव-कला की शिक्षा का 
कार्य आ्रागे बढाने के लिए अपने शिष्पों के प्रयत्त से गन्धर्ब-महाविद्यालय-मंडल” 
की स्थापना की । इसके अन्‍्तगंत सद्भीत-कला की शिक्षा देने के लिए विभिन्न 
स्थानों में कई केन्ध खोले गये । 
विष्णु दिगम्बर पंजाब में लगभग छः-सात वर्ष तक रहे । इसके बाद सन्‌ 
१६०७ ई० में वह लाहौर से बम्बई गये । वहाँ उन्होने एक दूसरा गन्धवे-महा- 
विद्यालय स्थापित किया । बम्बई-जैसे बड़ेनगर में महाविद्यालय के लिए भवन बन- 
वाना कोई सरल काय॑ नहीं था, लेकिन अपने व्यक्तित्व के प्रभाव से विष्णुदिगम्बर 
ने इस कार्य को पुरा किया। वह विद्यालय के नव-निर्मित भवन में ही रहते थे 
और अपने विद्यार्थियों को सद्भीत की शिक्षा दिया करते थे । प्रतिभाशालों विद्या- 
थियों को निःशुल्क शिक्षा दी जाती थी और उनके रहने तथा भोजन आदि की 
भी व्यवस्था की जाती थी। प्रत्येक रविवार को सज्जथीत-गोष्ठी का आयोजन 
होता था और इसमें विष्णु दिगम्वर अपनी सद्भीत-कला का प्रदर्शन क्रिया करते 
थे | शुल्क तथा दान आदि से विद्यालय की आश्िक सहायता होती थी । परन्तु 
यह आध्िक सहायता पर्याप्त न होती थी! ऐसी स्थिति में विष्णु दिगम्बर ने 
एक ऐसा कारखाना खोल दिया था जिसमें नये वाद्य-यन्त्र बनाये जाते थे और 
पुराने वाद्य-यन्त्रों की मरम्मत होती थी। एक सुद्रणालय भी स्थापित कर दिया 
गया था जिसमें णव्य-एस्तके छापी जाती थीं। इन दोनों संस्थाओं के लाभ से 
विद्यालय को आधिक सहायता प्राप्त होती रहती थी । इस प्रकार सन्‌ १६२४ ई० 
तक विद्यालय का कार्य सुचारु रूप से चलता रहा । 
विद्यालय जिस जमीन पर और जितनी लागत से बनवाया गया था उसके 
लिए विष्णु दिगम्वर के एक मित्र ने उन्हें ऋण के रूप में घन दिया था | यह घन 
आर्थिक कठिनाइयों के कारण चुकता न हो सका । फलस्वरूप विद्यालय के मवन पर 
ऋणदाता का अधिकार हो गया । १६१५ ई० में इस भवन की नींव रखी गयी थी 
और १६२३-२४ई० में यह भवन हाथ से निकल गया । इस प्रकार विद्यालय हमेशा 
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थे ओर उसे सफल बनाने के लिए' चोटी से एड़ी तक का पसीना बहा देते थे । 

विष्णु दिगम्बर ने केवल मौखिक रूप से सद्भीत का प्रचार नहो किया, बल्कि 
उस प्रचार को स्थायी बनाने के लिए उन्होंने लिपि-पद्धति का भी निर्माण किया । 
उनकी स्वर-लिपि-पद्धति भातखण्डेजी की स्वर-लिपि-पद्धति से भिन्न है। उसका 
अपना महत्व है। उन्होंने कई सद्भीत-पुस्तकों की भी रचना की है जिनमें से 
'सद्भीत बालप्रकाश', 'सद्भीत बालबोध', ्वाल्पालाप गायन”, तद्भीत-तत्त्व- 
दर्शन, “राग-प्रवेश,, 'भजनामृत स्‍लहरी” आदि का महत्त्वपूर्ण स्थान है। इन 
पुस्तकों की रचना उन्होंने सद्भीत के विभिन्न श्रेणी के विद्याथियों की आवइ- 
यकताओ की ध्यान में रखकर अपनी स्वर-लिपि-पद्धति में को है। सामूहिक 
सद्भीत के लिए “रामधुन! उनकी महान देन है । कथा को समाप्ति पर वह इसी 
सज्भीत का आयोजन किया करते थे । 

विष्णु दिगम्बर भारतीय संगीत के मात्र प्रचारक थे । नारतीब सनाज में संगीत 
को उच्च आसन पर प्रतिष्ठित करना उनके जीवन का लक्ष्य था और इस की पूति में 
उन्होंने साधु-संतों की तरह जीवन व्यतीत कर सफलवा प्राष्त की थी। वह चाहते तो 
अपने परिवार के लिए जायदाद खड़ी कर सकते थे, लेकिन उन्होंने कला की साधना 
में लक्ष्मी की चिन्ता नहीं की । संगीत के उद्धार के लिए ही उतका जन्म हुआ 
था । इसलिए वह आजीवन अपने “मिशन” को नहीं भूले । एक इविहास-लेखक ने 
उनके सम्बन्ध में लिखा है--दिगम्बरजी का सबसे बड़ा कार्य जो उन्होंने किया वह 
यह था कि उन्होंने भारतीय सद्भीत को गन्दगी और अइ्लीलता के दल-दल से ऊपर 
उठाया। सिर्फ यही कार्य उनका इतना महान एवं महत्त्वपूर्ण है कि जिसके 
कारण वे कभी भारतीय सद्भीत के इतिहास में भुलाये नहीं जा सकते | सज्धीत 
में यह गन्दगी मुगल-काल के अंतिम चरण से ही प्रविष्ट होती शुरू हो गयी थी 
और वह ब्रिटिश-काल में इतनी बढ़ गयी थी कि स्वयं भारतीय सचन्भीत 
भारतीयों की दृष्टि से ही गिरता जा रहा था और उसकी बड़ी शोचनीय दशा हो 
रही थी । दिगम्बरजी ने यह सब कुछ देखा और उन्होंने भारतीय सद्भीत को 
पवित्र एवं सुन्दर बनाने का सफल उपक्रम किया !? दिगम्बरजी अपने सिद्धान्त 
के इतने पक्के थे कि जहाँ सद्भीतज्ञों का आदर-सम्मान नहीं होता था वहाँ वह 
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जाते ही नहीं थे। अपने इस सिद्धान्त के सम्बन्ध में उन्होंने कभी किसी के 
साथ समझौता नहीं किया । 

विष्णु दिगम्बर आज हमारे बीच नहीं हैं, लेकिन उनकी स्मृत्ति को चिरस्थायी 
रखने के लिए उनके द्वारा स्थापित गंधवे-महाविद्यालय-मंडल' विकसित होकर एक 
महान सज्भीत-संस्था के रूप में सद्भीत की सेवा कर रहा है। उसकी झाखाएँ 
भॉरत-भर में फेली हुई हैं जिनमें हजारों विद्यार्थी सद्भीत-कला की शिक्षा प्राप्त 
कर रहे हैं । उनके प्रसिद्ध शिष्यों में संगीत-मारतंग्ड पं० ओंकारनाथ ठाकुर, पं० 
विनायकराव पटवर्घंन, पं० वामन राव पाघ्ये ने सद्भीत के प्रचार और प्रसार 
में अच्छी ख्याति प्राप्त की है और उन्होंने अपनी साधना से भारतीय संगीत-कला 
का प्रशंसनीय विकास किया है । शास्त्रीय संगीत का जेसा प्रचार इस समय हो 
रहा है उसे देखते हुए भारतोय संगोत का भविष्य अत्यन्त उज्ज्वल प्रतीत होता 
है। इसका सारा श्रेय विष्णु दिगम्बर को प्राप्त है। प्रतिवर्ष अगस्त के महीने 
में उनकी पुण्यी-तिथि बड़े धृम-धाम से भारत के प्रायः सभी छोटे-बड़े नगरों में 
मनायी जाती है इस अवसर पर भारत के बड़े-बड़े संगीतज्ञ अपनी कला का प्रदर्शन 
करते हैं । 


महाकवचि वलल्‍लभथोल 


प्रकृति की गोंद में बसे हुए केरल ने भारतीय संस्क्रति और साहित्य के निर्माण 
ओर उसके उत्थान में अपना पूरा योग दिया है। अपने गौरवमय इतिहास के भूत- 
काल में यदि उसने ग्रद्देतवादी शंकराचाय॑ को 
अपनी कोख से जन्म देकर देश के घामिक एवं 
सांस्क्रतिक क्षेत्र में उथल-पुथल उत्पन्न की है तो 
आधुनिक युग के नव-जागरण-काल में उसने अपने 
गर्भ से महाकवि वल्लथोल को उत्पन्न क्र 
साहित्य के क्षेत्र में क्रान्ति का उद्घोष किया है। 
शंकराचार्य यदि उसके मस्तिष्क थे तो महाकवि 
वल्लथोल उसके हृदय हैं। महाकवि वल्लथोल ने 
अपनो माता केरल के हर्ष -विषाद, उसकी आशा- 
निराशा, उसके दुःख-सुख को जितनी गहराई तक 
जाना, परखा ग्रोर उसे व्यक्त किया है उतनी गहराई तक उतरने का प्बतक किसी 
ने साहस नहीं किया है । उनके उत्तुद्भुकाय, भव्य व्यक्तित्व और उनके दीघे क्रिया 
शील जीवन और सजंन में भारतीय इतिहास का आधुनिक युग अपनी समस्त 
आशाशं-आर्काक्षाओ्रों केसाथ मूतिमान हो उठा था और वह केरल-माता के हो 
नहीं, भारत-माता के भी प्यारे पुत्र थे । 

महाकृवि वल्‍ल थोल का जन्म सन्‌ १८७६ ई० में मालावार प्रान्त के पो- 
आनी ताल्लुके के वेटार नामक गाँव के एक ग्रामीण मध्य-वर्गीय परिवार में हुआ 
था। उनके पिता श्री मल्लसेरी दामोदरन रालायथ कथाकली नृत्य-कला के बड़े 
प्रेमी थे । बालक वल्‍लथोल को कंथाकली का यह प्रेम अपने पिता से ही मिला 
था। बचपन में उनकी जो शिक्षा हुई वह परंपरागत और प्राचीन संस्कृति-निष्ठ 
ढंग की थी | किसी पाइ्चात्य प्रणाली के विद्यालय में बैठकर उन्होंने कभी कोई 
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शिक्षा प्राप्त नहीं को | उनके चाचा उन्हें घर पर हो मलालम और संस्कृत पढ़ात 
थे | इस प्रकार अपने चाचा को सहायता एवं स्वाध्याय से उन्होंने पन्द्र॥ दए को 
अवस्था में संस्कृत के अनेक महाकाव्यों और नाटकों का अध्ययन कर लिया था । 
इस ग्रध्ययन से साहित्य-सेवा के प्रति उनकी रुचि जाग उठी | उनके चाचा अपने 
समय के अच्छे वेद्य थे । उनकी इच्छा वल्लथोल को वंद्य बनाने की थी | इस 
उद्देश्य से उन्होंने बललथोल को आवयुवद-झान्त्र की भी शिक्षा दी, किन्तु इल्लथोल 
की साहित्यिक अभिरुचि ने उनके स्वप्न को साकार नहीं होने [ उल्ल थोल 


आयुर्वेद की सेवा के लिए नहीं, जन-मानस का संस्कार करने और उसमें नव जागरण 
के संदेश की प्रतिष्ठा करने के लिए उत्पन्न हुए थे। साहित्य-सेवा ही उनके जावन 


का मुख्य उद्देश्य था । 

योवन की सीढ़ी पर पेर रखते ही वल्लथोल साहित्य-साधना में जुट गये । 
अपनी बहतो के लिए उन्होंने अपनी पैतृक्त-संपत्ति का अधिकार त्याग दिया और 
साहित्य-साधना को ही उन्होने आत्मविकास और अपनी जीविका का साधन बनाया । 
पहले उन्होंने कुछ दिनों तक एक प्रेस का कार्य-भार सँभाला | इसके बाद उन्होंने कई 
साप्ताहिक और माप्निक पत्रों का संपादत किया । सम्पादत-कार्य के साथ-साथ उनको 
काव्य-साधना भीमुखरित होती रही । पत्रों के लिए आये हुए लेखों और कविताओं को 
वह बड़े मनोयोग से शुद्ध करते थे और तरुण कवियों तथा लेखकों की रचनाएँ प्रकाशित 
कर वह उन्हें प्रोत्साहन देते थे । उनके इस काय॑ से केरल में मलयालम का अच्छा 
प्रचार हुआ और उसके संवर्धन एवं विकास के प्रति लोगो में अनुराग उत्पन्न हुआ । 
उन्होंने आलोचनाएँ भी लिखी ओर उनकी भी वृद्धि की । मोलिक रचना के साथ- 
साथ उन्होने अनुवाद का काय भी सँसाला । उस समय मलयालम में उच्चकोटि 
के धाभिक एवं साहित्यिक ग्रत्यों का अभाव था । वल्लथोंल ने सर्वप्रथम अनुवादों- 
हारा इस अभाव की पूति की । उन्होने वाल्मीकोयः रामायण का मलयालम में 
बहुत सुन्दर अनुवाद किया। उनके अनुदित-प्रन्थो में इसका सर्वोच्च स्थान है । 
उन्होंने का लिदःस-कृत अभिज्ञान शाकुन्तल'तथा भास के कई नाटकों के अनुवाद के 
साथ-साथ नत्स्य-युराण, वामन-पुराण आदि संस्कृत के कई पुराणों का भी मलया- 
लम में अनुवाद किया । उनके श्रनुवादों में उनके जीवन की अंतिम और सब 
से महत्त्वपूर्ण कृति है, ऋग्वेद का अनुवाद । अपनी दहत्तर वर्ष वे ऋवस्था के वीद 
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ही उन्होंने यह गुरुतर कारें अपने हाथ में लिया था और बड़े परिश्रम से उन्होंने 
इसे संपन्न किया । 
वल्लथोल के अनुवादों से मलयालम को विशेष बल मिला । केरल की 
साधारण जनता, जो संस्कृत न जानने के कारण अपने प्राचीन धामिक एव 
साहित्यिक ग्रन्थों के मूल्यवान विचारों से श्रपरिचित थी, वल्लथोल के अनुवादों 
से लाभान्वित हो गयी । वललथोल का यही उद्देश्य था । अपनी ज्वलंत लोक-निष्ठा 
और लोक-प्रेम से प्रेरित होकर ही उन्होंने इस उद्देश्य की पूति की थी । वह चाहते 
थे कि केरल की जनता अपनी सांस्कृतिक परंपरा की महान थाती को देखे, समझे 
और उससे प्रेरणा प्राप्त कर ग्रपना जीवन-स्वर ऊँचा करे । इसीलिए उन्होंने उन 
चुने हुए ग्रन्थों के अनुवाद का काय अपने हाथ में लिया जो भारतीय संस्कृति 
और साहित्य की मूल प्रवृत्तियों का प्रतिनिधित्व करते हैं और जीवन के लिए परम 
उपयोगी भी हैं । 
वल्लथोल के साहित्यिक जीवन का दूसरा पक्ष और भी महाव है । उतका 
यह क्षेत्र उनके साहियित्क जीवन का मोलिक क्षेत्र है और इसी क्षेत्र के कारण वह 
केरल और भारत के महाकवि माने जाते हैं । उनकी रचनाएँ राष्ट्रीय भावनाओं 
से ओत-प्रोत हैं। कविता तो वह बचपन से ही करते ये और वह कवि भी माने 
जाते थे, किन्तु उनको कवित्त्व-शक्ति का उस समय तक पूर्ण विकास नहीं हुआ 
था | वह जिस वृत्ति के कवि थे उस वृत्ति को उस समय खुलकर खेलने का अव- 
सर नहीं मिला था । यह अवसर आया उनके कवि-जीवन में उस सयय जब जलियाँ 
वाला हत्या-कांड के फलस्वरूप भारत उत्पत्त हो उठा और उसके बाद ही सन्‌ 
१९१६-२० ई० में महात्मा गाँधी ने सत्याग्रह-आन्दोलन का श्री गणेश किया । 
इस आन्दोलन ने सम्पूर्ण भारत में राष्ट्रीय चेतना की ज्वाला प्रज्ज्वलित कर दी । 
ऐसे दिनों में वल्लथोल चुपचाप न बेठ सके । उनकी काव्य-प्रतिभा प्रस्फुटित होने 
के लिए जिस अवसर की ताक में थी वह उसे मिल गया । वल्लथोल ने उन दिलों 
ओजस्वी राष्ट्रीय गीतों की रचना कर अपनी काव्य-प्रतिभा से अपने समकालीन 
साहित्यकारो और जन-साधारण को आइचयँ-चकित कर दिया । उनके गीनों में राष्ट्रीय 
भावना्रों का ऐसा विस्फोट था और उनमें विदेशी साम्रज्यशाही नीति के विरुद्ध 
ऐसी तीज चुनौती थी कि जन-साधारण उन्हें चौक-चोराहों पर गाते फिरते थे । 
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इस प्रकार कोटि-कोटि भारतीय जनता का स्वानंत््य-युद्ध ही उनके काव्य कर उत्स 
था और उस जनता की आत्म-वेदना और महान भविष्य के स्वप्न-दर्शन में हो 
उनकी काव्य-सिद्धि अपनी चरम सीमा पर पहुँचा था । 

वल्लथोल के संपूर्ण मौलिक साहित्य का अध्ययन करने से उनके का5-जीवन 
के विकास की तीन धाराएँ स्पष्ट होती हैं। उनके कवि-जीवन को पहली धारा 
वह है जब उन्होंने उन्नीसदीं शताब्दी के मलयाली कवियों से काव्य-प्रेरणा ग्रहण 
कर काव्य के क्षेत्र में प्रवेश किया था। उस समय उनके काव्य सें परंपरागत 
काव्य-सौष्ठव के श्रतिरिक्त और कुछ नहीं था । न विचारों में गहनता थी और न 
भावों में तीत्रता। सन्‌ १९१९-२० ई० में उनके कवि-जीवन में दूसरा मोड़ आया । 
उस समय उन्होंने अपने गीतों में जनता की राष्ट्रीय भावनाओं का उद्घोपष किया 
और वह एक चारण के रूप में हमारे सामने आये । यह उनके कवि-जीवन का 
स्वर्ण-काल था । इसके बाद उन्होंने अपनी रचनाञ्रों में शोपित-पीडित मानवता की 
वेदना और शोषकों के अन्याय-अत्याचार का चित्रांकन आरंभ किया | इस समय 
उन पर साम्यवाद का स्पष्ट प्रभाव था और वह अपने जीवन के अंत तक सास्य- 
वादी ही बने रहे 


वल्लथोल ने अपने काव्य को सामग्री अनेक स्रोतों से एकत्र की थी। वह 
मुख्यतः अनुभूति के चित्रकार थे। उनके गीतों में उनकी अनुभूति की गहनता 
अपनी चरम सीमा पर पहुँची है। गीतों के अतिरिक्त उन्होने प्रबन्ध-काव्य भी 
लिखे हैं । 'ताप्ती संवरणम्‌” उनकी एक लंबी वर्णनात्मक कविता है । इस कविता 
में सर्वप्रथम उनकी मौलिक प्रतिभा के दर्शन होते हैं। इसके बाद “चित्ताराय 
योगम्‌” उनका भहाकाव्य है। बधिर-विलापम्‌? में उनका अन्तवदना अत्यन्त 
मामिकता से व्यक्त हुई है । अपने जीवन की मध्यावस्था में वह बधिर हो गये थे । 
इससे उन्हें बहुत कष्ट होता था। इस प्रकार बधिर-विलापम्‌, उनके स्वजीवन 
पर आधारित काव्य है। इसी काल की एक दूसरी प्रसिद्ध रचना है अनिम्॒घन! | 
यह अनुभूति-प्रधान प्रेम-काव्य है जिसकी परिणति सामाजिक-राजनीतिक क्षेत्र में 
हुई है। “मग्डालना-मरियम” बाइबिल पर आधरित उनको अत्यन्त सुन्दर रचन; 
है | इस्लाम, बौद्ध तथा जेन-कथाओं को भी उन्होंने अपना काव्य विपय बनाया 
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हो उन्होंने यह ग्रुद्तर कार्य अपने हाथ में लिया था औ्रौर बड़े परिश्रम से उन्होंने 
इसे संपन्न किया । 

वल्‍लथोल के अनुवादों से मलयालम को विद्येष बल मिला । केरल की 
साधारण जनता, जो संस्कृत न जानने के कारण अपने प्राचीन धामिक एव 
साहित्यिक ग्रन्थों के मूल्यवान विचारों से अ्रपरिचित थी, वल्लथोल के अनुवादों 
से लाभान्वित हो गयी । वल्लथोल का यही उद्देश्य था । अ्रपनी ज्वलंत लोक-निष्ठा 
और लोक-प्रेम से प्रेरित होकर ही उन्होंने इस उद्देश्य को पूति की थी । वह चाहते 
थे कि केरल की जनता अपनी सांस्कृतिक परंपरा की महान थाती को देखे, समझे 
और उससे प्रेरणा प्राप्त कर अपना” जीवन-स्वर ऊँचा करे । इसीलिए उन्होंने उन 
चुने हुए ग्रन्थों के अनुवाद का कार्य अपने हाथ में लिया जो भारतीय संस्कृति 
और साहित्य की मूल प्रवृत्तियों का प्रतिनिधित्व करते हैं और जीवन के लिए परम 
उपयोगी भी हैं । 

वललथोल के साहित्यिक जीवन का दूसरा पक्ष और भी महान है । उनका 
यह क्षेत्र उनके साहियित्क जीवन का मौलिक क्षेत्र है ओर इसी क्षेत्र के कारण वह 
केरल और भारत के महाकवि माने जाते हैं । उनकी रचनाएँ राष्ट्रीय भावनाओं 
से ओत-प्रोत हैं । कविता तो वह बचपन से ही करते ये और वह कवि भी माने 
जाते थे, किन्तु उनकी कवित्त्द-शक्ति का उस समय तक पूर्ण विकास नहीं हुआ 
था । वह जिस वृत्ति के कवि थे उस वृत्ति को उस समय खुलकर खेलने का अव- 
सर नहीं मिला था । यह अवसर आया उनके कवि-जीवन में उस सयय जब जलियाँ 
वाला हत्या-कांड के फलस्वरूप भारत उत्पत्त हो उठा और उसके बाद हो सन्‌ 
१६१६-२० ई० में महात्मा गाँधी ने सत्मा#ह-आन्दोलन का श्री गणेश किया । 
इस आन्दोलन ने सम्पूर्ण भारत में राष्ट्रीय चेतना की ज्वाला प्रज्ज्वलित कर दी । 
ऐसे दिनों में वल्लथोल चुपचाप न बैठ सके । उनकी काव्य-प्रतिभा प्रस्फुटित होने 
के लिए जिस अवसर की ताक में थी वह उसे मिल गया । वल्लथोल ने उन दिनों 
ग्रोजस्वी राष्ट्रीय गीतों की रचना कर अपनी काव्य-प्रतिभा से अपने समकालीन 
साहित्यकारों और जन-साधारण को आइचयं-चकित कर दिया । उनके गीतों में राष्ट्रीय 
भावनाओं का ऐसा विस्फोट था और उनमें विदेशी साम्रज्यशाही नीति के विरुद्ध 
ऐसी तीज चुनौती थी कि जन-साधारण उन्हें चोक-चोराहों पर गाते फिरते थे + 


श्प३ महाकंवि बलल्‍लथोल 


इस प्रकार कोटि-कोटि भारतीय जनता का स्वातंत्र्य-युद्ध ही उनके काव्य का उत्स 
था और उस जनता की आत्म-वेदना और महान भविष्य के स्वप्न-दर्शन में हो 
उनकी काव्य-सिद्धि अ्रपती चरम सीमा पर पहुँची थी । 

वललथोल के संपूर्ण मौलिक साहित्य का अध्ययद करने से उनके कदि-जीवन 
के विकास की तीन धाराएँ स्पष्ट होती हैं। उनके कवि-जीवन की पहली घारा 
वह है जब उन्होंने उन्नीसवीं शताब्दी के मलयाली कवियों से काव्य-प्रेरणा ग्रहण 
कर काव्य के क्षेत्र में प्रवेश किया था। उस समय उनके काव्य में परंपरानत 
काव्य-सौष्ठव के अतिरिक्त और कुछ नहीं था । न विचारों में गहनता थी ओर न 
भावों में तीत्रता। सन्‌ १९१६-२० ई० में उनके कवि-जीवन में दूसरा मोड़ आया । 
उस समय उन्होंने अपने गीतों में जनता की राष्ट्रीय भावनाओं का उद्घोष किया 
और वह एक चारण के रूप में हमारे सामने आये । यह उनके कवि-जीवन का 
स्वर्ण-काल था । इसके बाद उन्होंने अपनी रचनाओं में गोपित-पीड़ित मानवता की 
वेदना और शोषकों के अन्याय-अत्याचार का चित्रांकन आरंभ किया | इस समय 
उन पर साम्यवाद का स्पष्ट प्रभाव था और वह अपने जीवन के अंत तक साम्१- 
वादी ही बने रहे । 


वल्लथोल ने अपने काव्य को सामग्री अनेक स्रोतों से एकत्र की थी | वह 
मुख्यतः अनुभूति के चित्रकार थे। उनके गोतों में उनकी अनुभूति की गहनता 
अपनी चरम सीमा पर पहुँची है। गीतों के अतिरिक्त उ्होंने प्रबन्ध-काव्य भी 
लिखे हैं । 'ताप्ती संवरणम्‌” उनकी एक लंबी वर्णनात्मक कविता है। इस कविता 
में सर्वप्रथम उनकी मौलिक प्रतिभा के दर्शन होते है। इसके बाद चित्ताराय 
योगम्‌” उनका भहाकाव्य है। बधिर-विलापम्‌!? में उनको अन्तवेदना अत्यन्त 
मार्मिकता से व्यक्त हुई है । अपने जीवन की मध्यावस्था में वह बधिर हो गये थे । 
इससे उन्हें बहुत कष्ट होता था। इस प्रकार 'बघधिर-विलापम्‌, उनके स्वजीवन' 
पर आधारित काव्य है। इसी काल की एक दूसरी प्रसिद्ध रचना है अनिसवन' | 
यह अनुभूति-प्रधान प्रेम-काव्य है जिसकी परिणति सामाजिक-राजनीतिक क्षेत्र में 
हुई है। “मग्डालना-मरियम” बाइबिल पर आधरित उनकी अत्यन्त सुन्दर रचन; 
है | इस्लाम, बौद्ध तथा जेन-कथाओं को भी उन्होंने अपना काव्य विषय बनाया 


श्प्र्ड दक्षिण के देश-रत्न 


हैं और उन पर उन्होंने सुन्दर रचनाएँ की हैं। इस प्रकार उनका काव्य-क्षेत्र 
अत्यन्त विधाल और व्यापक है । 

वल्लयोल उच्चकोटे के कवि ही नही, संगीत ओर नृत्य के भी एक अच्छे जान- 
कार थे। कथाकली नृत्य पर उनका पूरा अधिकार था । यह कला उन्हें अपने 
पिता से प्राप्त हुई थी । कथाकली में नाट्य, तृत्य और संगीत तीनों का आइचर्य- 
जतक समन्वय है । यह केरल की अपनी नृत्य-कला हैं। वल्लथोल ने इस कला 
को उन्नत रूप देने के लिए अपने कुछ साथियों के साथ 'कला-मंडलम्‌” की स्थापना 
की । केरल में 'कला-मंडलम” नृत्य-कला को एक सवमान्य संस्था है । इसके प्रशि- 
क्षित कलाकारों ने संसार के सुदूर देशों में कथाकली नृत्य के सौंदयं और उसकी 
कला का प्रदर्शन कर अच्छा नाम कमाया है। रागिनी देवी, तारा चौधरो, 
'लीलादेसाई श्रादि कथाकली के निष्णात कलाकार भारत को इसी संस्था की देन 


हैं। और इसका सारा श्रेय महाकवि वल्लयोल को प्राप्त है। 
वललथोल ने अपने जीवन के अंतिम वर्षो में विदेश-भ्रमण भी किया था | 


संपूर्ण भारत के प्रसिद्ध स्थानों की यात्रा करने के परचात्‌ वह मलाया, बर्मा, 
इटली, सोवियत रूस, पोलेण्ड, फ्राँस, इग्लेग्ड तथा चीन भी गये थे । उनकी इन 
लम्बी यात्राओं का उद्देय भारतीय संस्कृति का प्रचार करता, "केरल कला- 
मंडलम्‌' के लिए निधि जुटाना तथा उसके उत्थान और प्रचार-प्रसार के लिए 
उपयुक्त वातावरण तैयार करना था। अपने इस ध्येय में उनको पूरो सफलता 
मिली । इसके साथ हो उन्होंने अपने भश्रमण-काल में विश्व-मैत्री और विश्व-शान्ति 
के लिए भी पूरी चेष्टा की । राष्ट्रों की पारस्परिक मित्रता के वह जबरदस्त हिमा- 
यती थे। “विश्व-शान्ति-सम्मेलन' में भाग लेने के लिए वह वारसा भी गये थे । 
महाकवि वललथोल केरल की दिव्य विभूति थे। उनकी प्रतिभा बहुमुखी 
थी। वह कोरे चिन्तक और भावुक ही नहीं, अपने जीवन में क्रियाशील भी ये । 
उनका व्यक्तित्व असाधारण था । वह कवि, पत्रकार, नृत्य-कला के निष्णात पंडित, 
समाज-सेवी, देश-सेवी आदि सब कुछ एक साथ थे । जाति-पाँति और धर्म के मत- 
भेदों से वह बहुत ऊँचे उठे हुए थे। वह मानवता के पुरोहित और शांति के उपासक 
थे। उन्होंने अपने हाथों अपने जीवन ओर आदरशों का निर्माण किया था। अपने 
व्यक्तित्व को गरिमा और अपनी प्रतिभा की तेजस्विता से उन्होंने केरल को ही 


महाकतरि वल्‍्लथोल भश५ 


ऊँचा नहीं उठाया, संपूर्ण भारत का मस्तक ऊँचा किया। साहित्य-साथना के आरंभ 
में कोचीन के महाराजा ने उन्हें कवि-सावंभौम की उपाधि दी, साहित्य-साथना के 
मध्य-काल में वह मलयालम के राजकवि ननोनीत ( १६४० ई० ) हुए और सा- 
हित्य-साधना के भ्त्त में राष्ट्रपति ने उन्हें पद्ममूपण ( १६५७४ ई० ) की उपाधि से 
विभूषित किया । उनका ऐसा प्रभावज्ञाली व्यक्तित्व १३ मां, सन्‌ १६४५८ ई० 
भुद्वार की रात को दस बजे सबके देखते-देखते निष्प्राण हो गया । वह अमर लोक 
' की और महाप्रयाण कर गये और छोड़ गये अपनी ऐसी स्मृतियाँ एवं कतियाँ 
जो युग-युग तक हमें उनकी याद दिलाती रहेंगी । 

डक 


ह्‌ः 
महषि रमण 

जिन महात्माओ, संतों और भक्तों ने दक्षिण-भारत में जन्म लेकर संपूर्ण विश्व 
को श्रपती अनन्य साथना-द्वारा आलोक प्रदान किया है उनमें महषि रमण का 
सर्वोच्च स्थान है । महर्षि रमण दक्षिण-भारत 
की चिरस्मरणीय दिव्य विभति थे। उनकी 
आत्मा-अत्यंत व्यापक थी। संसार के संकुचित * 
घेरों से ऊपर उठकर उन्होंने सतत आत्मा 
की साधना की । वह अनन्य आत्मयोगी थे । 
आत्मा को साधना में ही उन्होंने परमतत्त्व 
का दर्शन किया था । बह आत्मा के मौन 
साथक थे । घरृन-घृमकर उपदेश देना और 
दिष्यों की संख्या बढ़ाना उनके जीवन का 
उद्देश्य नहीं था । तपोमय जीवन में उनका 


विश्वास था । अपने तपोमय जीवन से उन्होंने यह सिद्ध कर दिया था कि मौन 
साधना में जो सक्रियता और शक्ति है वह उपदेश और प्रवचन में नहीं हैं। इस 
लिए उन्होंने आत्म-प्रचार नहीं किया | फिर भी आज उनके दिष्यों को संख्या कम 
नहीं है। उनके जीवन-काल में ही श्रसंख्य प्राणी एकान्त अरुणाचल-प्रदेश में 
जाकर उनका दर्शन करते ये और अपनी श्रद्धा के पुष्य उनपर चढ़ाते थे । 

महादि रमण का जन्म तशिल-प्रद्मूण (मद्रास) के अन्तर्गत मढ़ुरा जनपद के 
तिरुचृषि नामक ग्राम में ३० दिसम्बर, १८७६ ई० को अ्र्ध-रात्रि के समय हुआ 
था । उनका परिवार लौकिक दृष्टि से एक साधारण ब्राह्मण-परिवार था। उनके 
पिता सुन्दर अय्यर बड़े धर्म-निष्ठ, उदार और संयमी थे । मदुरा में वह वकालत 
करते थे । उन्हीं की भाँति रमण की माता अपषगम्माल भी बड़ी सती-साध्वी थीं। 
बढ़ गाँव में ही रहती थीं | उनके बड़े पुत्र का नाम नाग स्वामी था| रमण नाग- 
से वामी से छोटे थे | उनका पूरा नाम वेंकटरमण था । उनकी माता उन्हें अपनी 
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गोद में लेकर गाँव के मंदिर में देव-दर्शन के लिए जाया करती थीं। उनके इस 
संस्कार का बालक वेंकटरमण पर भ्च्छा प्रभाव पड़ा । बड़े होने पर वालक इधर- 
उधर खंलत-कूदते हैं, लेकिन बालक वेंकटरमण का स्वभाव इस प्रकार का नहीं था 
वह वचपन से ही मौन रहते थे । तिरुचुपि में ही उनकी शिक्षा का प्रबन्ध किया 
गया। वहाँ एक पाठशाला थी । उसी में वह पढ़ने जाते थे। वहां की पहाई समाप्त 
करने पर दिडुक्कल की पाठशाला में उनका नाम लिखाया गया । इस पाठशाला में 
उन्होंने पाँचवीं कक्षा तक अध्ययन किया । इसके बाद उनके पिता सुन्दर अय्यर 
उन्हें अपने साथ मदुरा ले गये | मद्ररा के स्मटस विद्यालय और र फिर अमरीकी 
मिशन विद्यालय में उनकी शिक्षा का प्रवस्ध किया गया । लेकिन विद्यालय की 
बँंघो-बंधाई पढ़ाई में उनका जी नहीं लगता था । उनके हृदय और मस्तिप्क के लिए ए्‌ 
जेसी अध्ययन-सामग्री चाहिए थी वेसी उन्हें मिल नही रही थी। विद्यालय में वह 
पढ़ते अवश्य थे, लेकिन पाव्य-पुस्तकें व पढ़कर वह सन्‍्तों और भक्तो के चरित्र 
पढ़ा करते थे । अपने उस समय के विद्यार्थी-जीवन में ही उन्होंने तमिल-प्रदेश के 
अनेक बड़ें-बड़े संतों के जीवन-चरित्र पढ़ डाले थे ओर उसी समय से वह एक 
महान संत बनने का स्वप्न देखने लग गये थे । 

बचपन में जैसे संस्कार बन जाते है, भावी जीवन की इमारत उन्हीं पर खड़ी 
होती है। तमिल-सन्तों के चरित्र के अध्ययन से बालक वेंकटरमण के हृदय और 
मस्तिष्क ने जो पवित्र संस्कार ग्रहण किये वे अवस्था की वृद्धि के साथ-साथ गहनतर 
होते गये और ज्यों-ज्यों उनके संस्कारों में गहनता आती गयी त्यों-त्यों वह गंभीर, 
चिन्तनशील झौर एकान्त-प्रिय होते गये। उनमें वैराग्य की प्रवृत्ति बढ़ती गयी । 
वह विद्यालय की पढ़ाई के प्रति उदासीन होते गये | बह रूपवान थे, सौम्य और 
सुशील थे। कम बोलते थे, चिन्तन अधिक करते थे। उनके इन गुणों पर उनके 
परिवार के ही नहीं; पास-पड़ोस के लोग भी मुग्ध थे। यह सब तो था, लेकिन 
माता-पिता उनके जीवन से जो आशा लगाये हुए थे वह फलीभूत नहीं हो रही थी । 
माता-पिता चाहते थे कि उनका वेंकटरमण सांसारिक विशूत्तियों का स्वामी बने, 
परन्तु वेंकटरमण केवल उन्हीं के न होकर संपूर्ण संसार की आत्म-चेतना में लीन 
होने का स्पप्न देखा करते थे । तमिल-ग्रंथ पेरिय पुराणम्‌! के अध्ययन के बाद 
उनका जीवन एकदम बदल गया । उस समय उनकी अवस्था केवल १४ वर्ष को 
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थी । गंभीर चिन्तन में लीन एक दिन वह अपने घर में बेठे हुए थे। प्रातः काल 
का समय था। भगवान अंशुमाली की दिव्य आभा से सारा वातावरण जगमगा रहा 
था । वेंकटरमण ने कुछ सोचते-सोचते झ्ाँख ऊपर उठाई। देखा, सामने एक 
अनजान अतिथि खड़े हैं। अतिथि का अभिवादन कर उन्होंने विनम्रतापूर्वक प्रश्न 
किया, “आप कहाँ से आ रहे हैं ?” 

अरुणाचल सेट--आगन्तुक का संक्षिप्त उत्तर मिला। अरुणाचल का नाम 
सुनते ही वंकटरमण का सारा शरीर अलोकिक श्रानन्द से सिहर उठा । वह अचेत- 
से हो गये । कौन आया और कौन गया--इसका उन्हें ध्यान हो नहीं रहा । 
अगन्तुक महोदय कौन थे ?-- इसकी छात-बीन करने का किसी को अ्रवसर ही नहीं 
मिला । सब उनको अचेत दक्ा देखकर आइचयं-चकित हो गये । थोड़ी देर बाद 
वेंकटरमण की मूर्छा भंग हुईं । उन्होंने एक अँगड़ाईं ली और उस अँगड़ाईं के साथ 
ही उन्होंने क्रपने शरीर और आत्मा के बीच स्थित अह' की गाँठ को खोलकर अरुणा- 
चलेइवर शिव से अविच्छिन्तन शाइवत आत्म-संबंध स्थापित कर लिया । वैराग्य की 
भावना उनमें प्रबल हो उठी झोर आत्म-साधना ने स्थायी रूप धारण. कर लिया | 
विद्यालय की पढ़ाई के साथ-साथ आत्म-साधना का क्रम भी चलता रहा | दो वर्ष 
और बीत गये । सत्त रहुवाँ वर्ष लग गया। मन में गृह-त्याग की ग्रार्काँक्षा प्रबल 


हो उठी । एक दिन जब वह अपने चाचा के घर की का छत पर बेठे जीवन 
और मृत्यु की गंभीर समस्या पर विचार कर रहे थे तब उन्हें ऐसा प्रतीत हुआ कि 


मृत्यु उनके निकट आ रदी है। यह विचार आते ही वह आतंकित हो उठे। वह सोचने 
लगे कि मृत्यु शरीर की होती है अ्रथवा इसमें निवास करनेवाले 'शहं' की ? मृत्यु 
के आगमन का आभास सिल ही चुका था । इसलिए वह अपने मनमें उठे प्रहत का 
उचित उत्तर प्राप्त करने के लिए उत्कंव्ति होउठे । वह छत पर स्वस्थ होते हुए भी 
दव की भाँति लेट गये । उन्होंने शरीर के अभ्रज्ों को एकदम शिथिल कर दिया | 
फिर वह विचार-मस्न हो गये । वह सोचने लगे-- “क्या इस शरीर के साथ इसमें 
रहनेवाला अहं' भी भस्मीभूत हो जायगा ?” उसी समय भीतर से आवाज आयी 
“नहीं, मृत्यु शरीर की होती है, उसमें निवास करनेवाला “अहं' (आत्मा) अविनाशी 
है, अमर है, मृत्यु उसे स्पर्श नहीं कर सकती ।” भीतर का यह मौन उपदेश सुनकर 
वह सावधान हो गये और उठ बैठे । उन्हें ढ़ विश्वास हो गया कि आत्मा 


मह॒यि रमण 


कचरे 
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हु 
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अजर, अ्रमर और अविनाशी है । उसी की साधना वास्तविक साधना है । उसों 
का विकास परम साध्य है। मृत्यु का भय व्यथं है। आत्मा की साधना में मृत्य का 
भय बाधक होता है। यह अनुभूति, जीवन का यह सत्य प्राप्त कर ठह एकदम 
उदासीन हो गये । माता-पिता और परिवार के प्रत्ति उनका जो किचन अनराग था 
वह भी समाप्त हो गया । दात्मान्वेषण के लिए वह विकल हो गये। ध्द्धायव पूर्वक 


सका था 


शिवनटराज और मीनाक्षी के मन्दिर में जाकर उन्होंने अपने जीवनोदेश्य क्री सफ- 
लता के लिए नतमस्तक होकर प्रार्थना की और यृह-त्याग का दठ निवचय कर बचत 
से अपने घर चले आये । 

घर आकर वेंकटरमण गृह-त्याग की योजना बनाने लगे । एक दिन उन्होंने 
अपने बड़े भाई से कहा कि श्राज विद्यालय में विद्येप कक्षा का आयोजन है और 
मुझे: उसमें सम्मिलित होता है। इसलिए विद्यालय जा रहा हैँ। नागस्वामी 
ने उनकी बात पर विश्वास किया और कहा कि मेरी जेव में पाँच रुपये हैं । 
उन्हें लेकर मेरा शुल्क जमाकर देना । इस प्रकार वेंकटरमण को बिना नाँगे आशिक 
सहायता मिल गयी ! उन्होंने तीन रुपये निकाले, घर को अंतिम बार प्रणाम किया 
और स्टेशन का मार्ग पकड़ा । जाते समय एक पत्र लिखकर वही छोड़ दिया और 
उसमें उन्होंने अपने गृह-त्याग का उद्देश्य स्पप्ट कर दिया । उसमें उन्होंने नाम और 
गन्तव्य स्थान का उल्लेख नहं।किया । स्टेशन पहुँचकर उन्होंने दिप्णुटुरम्‌ का टिकट 
लिया और गाड़ी में बैठकर दूसरे दिन प्रातः काल वहाँ पहुँच गये । उन्हें तिरवप्णा 
मले जाना था और वह अभी काफी दूर था। विष्णुपुरम्‌ से वहाँ तक की पैदल 
यात्रा संभव नहीं थी। लेकिन पास में कुल ढाई आने थे। इसलिए वह अगले 
स्टेशन तक ही जा सके । वहाँ गाड़ी से उत्तरकर वह पैदल ही अरयणिनत्लूर पहुंचे । 
सुटपुटा समय था। सूर्य अस्ताचल की ओर जा रहे थे। दीपद जलते-जलते वह 
अरयणिनल्लूर के एक देव-मंदिर में पहुँचे और वहाँ मंदिर के गर्भ-गृह में भगवती 
का दर्शन कर कृतार्थ हो गये । मंदिर का पट बन्द होनेवाला था। इसलिए वह 
बाहर निकल आये और दर्शकों का साथ पकड़कर किपूर नामक गाँव चले गये । 
वही रात-भर बिना भोजन किये वह रह गये । प्रातः काल होने पर एक दस्पति ने * 
उन पर कृपा की और उन्हें थोड़ा मिष्ठान्त देकर उनकी क्षूवरा ज्ञात्व की । झरीर 
भौर आत्मा के मेल का अन्य कोई साधन न देख उन्होंने ४ रु० में अपने कान के 
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सोने की वाली गिरवी रखी । इस प्रकार सं० १६५३ की 4।ध५द कृष्ण नौमी को 
वह तिरुत्रण्णमले पहुँच गये । 

तिस्वग्णमले पहुँचने पर वेंकटरमण को अपूर्व ज्ञांति प्राप्त हुई। यही उनके 
स्वप्नों के चरितार्थ होने का केच्ध था। ट्रेन से उतरते ही वह अरुणाचलेद्वर के 
मंदिर में गये और वहाँ उन्होंने परमज्योति के सम्मुख श्रद्धा और भक्ति से नत- 
मस्तक होकर आत्म-समपंण किया । इसके बाद मंदिर से बाहर आकर उन्होंने 
अपना सारा सामान अयंकुलम-सरोवर में फेंक दिया। वस्त्र भी उतार दिये और 
कौपीन धारण कर ली । इस प्रकार वह किसी संन्यासी से संन्यास की दीक्षा 
लिये बिना ही संन्‍्यासी हो गये । इसके बाद वह मंडप में जाकर तप में लोन हो 
गये । उन्होंने मौन ब्रत धारण किया । बाहर मौन-दब्रत में बाधा पड़ती देख वह भृ- 
गर्भ-यृह के भीतर चले गये और वहाँ तप करने लगे। भूगर्भ-गृह चारों ओर अंधकार 
से श्राच्छादित था। कोड़े-मकोड़ों ने उसे अपना निवास-स्थान बना लिया था। 
लेकिन उन्हें इसका कुछ भी आभास नही हुआ । अपने तप में वह ऐसे लोन हो 
गये कि उन्हें अपने शरीर की भी सुधि नहीं रहो | उनका यह भीषण तप देखकर 
लोग आ्राइचरय-चकित हो गये । भौतिक युग में आ्ात्मान्वेषण की इस कठोर साधना 
ने सबकी आंखें खोल दी । जिन लोगों को प्राचीन ऋषियों, सुनियों और मह॒ंषियों 
की भीषण आत्म-साधना पर विश्वास नहीं जमता था वे भी बेंकटरमण की कठोर 
साधना देखकर नतमस्तक हो गये। दर्शकों और भक्तों की भीड़ लगने लगी। 
जहाँ कोई जाने का साहस नहीं करता था वहाँ हजारों का प्रवेश होने लगा ओर 
वेंकटरमण “ब्राह्मण स्वामी” के नाम से प्रसिद्ध हो गये । 

बालयोगी ब्राह्मण स्वामी मौन ब्रती थे । फिर भी उनका दर्शन करने के लिए 
दर्शनाथियों की भीड़ लगी रहती थी | इससे उनकी साधना में बाधा पड़ती थी । 
इसलिए वह दूसरे उपयुक्त स्थान पर चले जाते थे । कुछ दिनों तक वह॒कार्तिकेय 
के मंदिर में रहे । फिर वहाँ से उसी के निकट एक फुलवारी में तप करने लगे । 
परन्तु जब वहाँ भी दर्दानाथियों तथा साधु-सन्‍्तों ने उन्हें घेरना आरंभ किया तब 
वह मंगेपिल्लेयार-मंदिर में चले गये । इस प्रकार एक स्थात से दूसरे स्थान और 
एक मंदिर से दूसरे मंदिर में जाकर साधना करते हुए उनके जीवन के कई वए 
बीत गये । उनके घर के लोगों को उनके संबंध में कुछ भी पता न लगा । इधर- 
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उधर खोज हुई । आदमी दौड़ाये गये । सग्रे-संबंधियों को पत्रादि लिखे गये, परन्तु 
कुछ भी पता नहीं लगा । अन्त में माता-पिता निराश होकर वेठ गये । उस 
समय तक अरुणाचल के इस वाल-योगी की ख्याति चारों ओर पहुंच चुकी थी ओर 
वह लोगों की चर्चा के विप हो गये थे । इनके तद और त्याग से मदुरा के लोग मनी 
परिचित थे और वे उनकी साधना से प्रभावित थे। माता-पिता के सोभासख्य से 
इन्हीं दिनों मदुर[ के एक मठ में विदव॒ण्णमल के एक संत तंत्रिरानजों ने बालवन्यागी 
के संबंध में एक भाषण दिया | उस समय शआओतागम्रों में रमण-परिवार का एक 
बालक भी बैठा हम्मा था | आरंभ से अंत तक भाषण सुनने के पश्चात्‌ उस बालक 
को यह विश्वास हो गया कि बाल-योगी उसके परिवार के वेकटरमण ही है यह 
विचार दृढ होते हो वह घर गया और उसने वकटरनण के चाचा न: बलनययिययर 


को तिरुवण्णमले के महात्मा के भाषण का सार सनाकर उन्हें बह विश्वास +इलाया 


कि वहाँ के बाल योगी वेंकटरमण ही हैं । यह घुभ सूचवा पाते ही नेल्लियप्पवर ने 
तिरुवण्णमले ( अरुणाचल ) गये । जिस समय वह वहाँ पहुँचे उस समब बाल- 


योगी रमण एक अ्मराई में समाधिस्थ थे | ऐसी स्थिति में वह तुरत्त उत्तस न 
मिल सके । कुछ देर बाद उन्हें बाल-योगी से मिलने का अवस्तर मिला । बालयासा 
को देखते ही उन्होंने मन-ही-मन अपने सौभाग्य को सराहना का आर चुपचाप 
मदुरा लौट गये । 

म॒दुरा पहुंचकर नेल्लियप्पैययर ने रमण की माता अपगम्माल का रमनग के 
मिलने की शुभ सचता दी। उस समय अपगस्माल के जावन का सुक्ाई 
खेती लहलहा उठी और वह तुरन्त अपने पुत्र वागस्त्रामो का लेकर रसभ सर 


मिलने और उन्हें अपने साथ लौटा लाने के लिए तिरुवण्णगमल जा पहुचा | 
वहाँ पहुँचकर उन्होंने रमण को जिस स्थिति में देखा उससे उन्हे अत्यन्त चिन्ता 


हो गयी । मदुरा में रमण-फूल से कोमल बालक थे, किन्तु अब कठोर तप के कारण 


उनका शरीर एक दम काला पड़ गया था, जटाएँ बढ़ गयी थी, हाथ-पर सूख कर 
काँटा हा गये थे | ऐसी दशा में रमण को देखते ही माँ का ममता जाय उठा । 


उन्होंने उनसे घर लौट चलने के लिए बहुत आग्रह किया, परत्तु मान-ब्रवा समझ 

टस-से-मस नहीं हुए । माँ की ममता उनके हृदय को स्पर्श न कर सकी । अन्त 

में निराश होकर वह मदुरा लौट गयीं | कभी-कर्ो वहाँ ले वह रमण को देखने 
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के लिए अरुणाचल आती रहती थीं। पति का देहावसान हो ही चुका था। 
१६०० ई० में नागस्वामी भी चल बसे । इसके कुछ समय बाद ही नेल्लि यप्प- 
ययर भी दिवंगत हो गये । नागस्वामी की पत्नी का भी स्वगंवास हो गया। 
प्रब रह गयीं एकाकी जीवन का भार ढोने के लिए माता अषगम्साल । १५-१६ 
वर्षो के भीतर उनके देखते-देखते सब उठ गये । परिवार सना हो गया। ऐसी 
स्थिति में वह भी १६१६ ई० में रमण के पास अरुणाचल चली गयीं। यहीं ६ 
वर्ष पदचात्‌ १६२२ ई० में उनका स्वर्गवास हुआ । सहर्थि रमण ने स्कत्दाश्रम 
से कुछ दूर पहाड़ी की तलहटी में उतकी समाधि बतवा दी। महथि रमण नियमा- 
नुसार अपनी माता की समाधि का दर्शन करने जाया करते थे। ६ महीने के बाद 
एक दिन वह उस समाधि के निकट जो बैठे तो वेठे ही रह गये और वहीं उन्होंने 
अपना स्थायी निवास-स्थान बना लिया । वहीं १६९२२ ई० में उहोंने 'रमणाश्रम' 
की स्थापना को । 
पर्हाषि रमण वतंमान युग के जीवन-मुक्त संत थे। वह आत्मा के अ्न्वेषक 
ये । बाह्य प्रपंचों में न पड़कर उन्होंने अपने को जानने-समभने और पहचानने की 
साधना की | उतका विश्वास था--आत्मा ही ईइवर है । में हुँ” यही ईश्वर है ! 
आ्रात्मा में व्याप्त शाइवत, अखण्ड और स्वाभाविक दश्षा ज्ञान है। शभ्रात्मा को प्राप्त 
करने के लिए आत्मा पर प्रेम रखता चाहिए । वास्तव में ईश्वर ही श्रात्मा है । 
आत्मा पर प्रेम ही ईइवर से प्रेम है। यही भक्ति है। इस तरह ज्ञान और भक्ति 
एक ही हैं !” अपने इस विद्वास को उन्होंने अखण्ड तप-द्वारा चरितार्थ किया था । 
वह उच्च कोटि के योगी, पहुँचे हुए संत, परम भक्त और आत्मा के अनन्य उपासक 
ये। कबीर की भाँति उन्होंने अपनी साधना का मार्ग स्वयं प्रदास्त किया था। 
उन्होंने किसी का शिष्यत्व गृहण नहीं किया, किसी से मन्त्र नहीं लिया, किसी से 
दीक्षा नहीं ली, किसी संप्रदाय-विद्ञेप से नाता नहीं जोड़ा । उन्होंने स्वयं अपनी « 
खोज की | यही कारण था कि उन्हें आत्म-प्रचार नहीं करना पड़ा। उन्होंने 
किसी से शास्त्रार्थ नहीं किया, फिर भी देश के चोटी के विद्वान उनका पैर चुमते 
थे । वह विद्वान न होकर ही परम ज्ञानी और सत्य के खोजी थे। वह आत्म- 
जिज्ञासु थे । पुस्तकीय ज्ञान में उन्होंने विश्वास नहीं किया । उन्होंने सत्य को 
खोज को । वह कहा करते थे--आत्मा में संस्थित होने पर ही आत्म-दर्शन सहज 
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हि 


और सुलभ होता है। इस जीवन के पीछे झाइवत, निराकार ब्रात्मा है। उसी 
की खोज करनी चाहिए | ईइवर को जानने से पहले उसी को जानना चाहिए । 
उससे भिन्न ईश्वर की स्थिति ही नहीं है। ईश्वर आत्नानिव्यक्ति है। संसार 
आत्मा को न जानने के कारण ही दुखी है। मन दो नहीं हें--अच्छा ओर दरा 
हमारी जेतसी वासना होती है उसी के अनुरूप अच्छे या दढुरे मत का स्वरूप 
हमारे सामने श्रा जाता है ।” उनके इन विचारों का यदि हम गहराई से अरध्प्यन 
करें तो हमें ज्ञात होगा दि वह भारत को संत-परम्परा में सर्वोच्च थे। 
उन्होंने किसी धर्म अथवा संप्रदाय की निनन्‍्दा नहीं की, किसी संत-महात्मा की 
खिलली नहीं उड़ाई, किसी विद्वान के मत का खंडन-मंडन नहीं किया, क्रिसी 
समाज के रीति-रवाजों पर कीचड़ नहीं उछाला किसी नेता अ्थदा राज-बंध का 
ग्राश्नय नहीं ग्रहण किया | वह परम अपरियग्रही महात्मा थे! उनके पास एक 
लंगोटी के अतिरिक्त दूसरी लंगोटी तक नहीं थी। उसी एक लंगोटी को वह काँटों 
की सहायता से सीकर पहना करते थे। आत्म-चिन्तन और झात्माटु्संघदा में 
वह इतने लीन रहा करते थे कि उन्हें अपने तन की सुधि नहीं रहती थी। ऐसे 
थे वह आत्म-लीन, अपरिग्रही और त्यागी! १७ वर्ष की अवस्था से अपने 
दिवंगत होने तक उन्होंने पैसे का स्पर्ण तक नहीं किया । 

मह॒पषि रमण एकान्त-प्रिय संत थे | जिस दिन उन्होंने अरुणाचल में पदापंण 
किया उस दिन से उन्होंने उसे त्यागने का नाम नहीं लिया। वह अपनी साधन 
में लीन रहे । अपने तप और त्याग से उन्होंने अरुणाचल को नया जीवन प्रदान 
किया । वह वहाँ ५४ वर्ष (१८६ ६-१६५० ई०) तक रहे । इतने वर्षों में ग्न्णाचल 
का कोना-कोना उनके दिव्य व्यक्तित्व का स्पर्ण पाकर जगमगा उठा | अरुणाचल 
दक्षिण भारत का एक ऐसा स्थान है जिसकी महिमा का वर्णन पुराणों में मिलता 
है । पुराणों में कहा गया है कि इस पव॑त-रूपी लिग में समस्त जगत व्याप्त है । यह 
पावंत्रीजी की वपस्या-भूमि है। सत्य-युग में यह अग्नि के स्तभ के रूप में था, त्रेता- 
युग में लाल मणि के समान था, द्ापर-यरुग में सुवर्ण था और कालि-युग में यह 
पाषाण है। महाषि रमण ने कलि-युग में जन्म लेकर इस पाधाण-लिंग को अपने 
तप से जीवित कर दिया । इसी पाषाण लिंग की विस्याक्ष और आम्-गुफाओं में 
बैठकर उन्होंने आ्रात्मा की खोज की । विरुपाक्ष-गुफा में निवास करते समय उन्होंने 
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अक्षर मणमाले' की रचना की । इसी के अंचल में उन्होंने अपने आश्रम की 
स्थापना की । उनकी माता की समाधि के अतिरिक्त यहाँ एक कौवे की भी समाधि 
है। इस समाधि के सम्बन्ध में श्री रामलाल ने अ्रपती रचना भारत के संत- 
महात्मा” में एक घटना का उल्लेख किया है। कहा जाता है कि एक दिन जब संत 
रमण अपनी साधना में लीन बैठे हुए थे, तब एक घायल कौवा उड़ता हुआ आया 
और आश्रम में गिर पड़ा । महार्षि ने उसे उठाकर उसका उपचार किया, पढ़ी 
बाँधी और उसे सुरक्षित स्थान में रख दिया । तीन दिन बाद जब महषि ने उसे 
अपने हाथ में उठाया तब उसके प्राण-पखेह उड़ गये ! महारि रमण के हाथ से उसे 
सद्गति मिली । उन्होंने स्वयं उसको अन्त्येष्टि-क्रिया संपन्न की और उसकी समाधि 
बनवा दी । समाधि पर कौवे की झ्राकृति का पत्थर लगवा दिया । यह समाधि 
उस कौवे की समाधि नहीं, महर्षि की करुणा का अमिट प्रतीक है । महषि रमण 
करुणा की सजीव प्रतिमा थे। मानव से लेकर चींटी तक को उनकी करुणा का दान 
मिला था । वह सब में अपनी जेसी आत्मा पाते थे ओर अपने समान ही उसका 
सत्कार करते थे । बन्दर, गिलहरी, मोर, कुत्ता (करुप्पन) और गाय (लक्ष्मी) 
आदि आश्रम में उनके भित्र थे । इन सब की सेवा और देख-भाल वह स्वयं करते 
थे । करुणा के साथ-माथ वह क्षमा की भी सजीव मूति थे। वह इतने उदार और 
सहनशील थे कि किसी के अपराध करने पर भी वह ध्यान नही देते थे । उनके 
मन, हृदय और मस्तिष्क पर उसका कोई प्रभाव नहों पड़ता था। उन्होंने भ्रपनी 
साधना से अपने मन को ऐसा बना लिया था कि पर-छिंद्रान्वेषण की श्रोर उसको 
प्रवृत्ति ही नहीं होती थी । किसी के क्षमा माँगने पर वह प्रेम से कहा करते थे--- 
मेरे पास तो मन है ही नहीं, फिर उपचार की बात ठहर ही केसे सकती हैं ।” 
ऐसी उदार थी उनकी भावना! वह शरीर, भाव और मनसे सबंथा शून्य रहते थे | 
इसलिए उन्हें न तो शरीर की पीड़ा का अनुभव होता था और न मन के विचार 
का । कभी-कभी जब वह ॒किप्ती के साथ पहाड़ी की ओर घूमने के लिए निकल 
पड़ते थे तब उनके नंगे पैर में काँटे चुभ जाते थे, रक्त भी बहने लगता था और गहरे 
घाव हो जाते थे | देखनेवालों को पीड़ा होती थी, पर महषि रमण शरीर और 
मन से इतने बुन्य रहते थे कि उन्हें पीड़ा का तनिक भी अनुभव नहीं होता था । 
मह॒षि रमण शांति के महासागर थे । जिस दिन उत्होंने मौत ब्रत-धारग 
किया उस दिन से ११ वर्ष (१८६६-१६०७ ई०) तक उन्होंने अपनी जिह्ना नहीं 
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खोली । फिर भी उनके दर्शंन-मात्र से लोग संतुष्ट हो जाते थे। कोरे उपदेश, 
प्रवचन, सिद्धि और चमत्कार में उनका विश्वास नहीं था | इसलिए वह मौन- 
व्याख्यान ही देते थे । अवसर पड़ने पर वह लिखकर संकेत कर दिया करते थे । 
साधारण दर्शकों के अतिरिक्त बड़े-बड़े विद्यान भी उनके पास शंका-समाघान के 
लिए श्राया करते थे। संस्कृत के उदुभट विद्वान काव्यकंठ गणपति शातद्त्री, 
कपाली शास्त्री, शुद्धानन्द भारती, शेपषाद्रि स्वामी, योगी रंगनाथन आदि उनके 
शिष्य थे । इनसे बाते करते समय महाथि उतना ही कहते थे जितने से उनकी 
शंकाओं का समाधान हो जाता था। इस प्रकार अरुणाचल साधना-स्थल होने के 
साथ-साथ ज्ञान-प्रसार का एक केन्द्र भी बन गया था। १६०७ ई० के बाद तो 
अरुणाचल में प्रतिदिन दर्शकों और जिज्ञासुओं की भीड़ लगी रहती थी । बड़ी-वड़ी 
दूर से लोग आते थे और अपनी ज्ञान-पिपासा शांत कर लौट जाते थे | सत्याग्रह- 
आन्दीलन के दिनों में हमारे प्रथम राष्ट्रपति डा० राजेन्द्र प्रसाद भी वहाँ पधारे 
थे और उन्होंने मह॒षि का दर्शन कर अपनी जिज्ञासा श्ांत की थी। महपि छोटे 


बड़े-- सबसे प्रेमपूर्वक मिलते थे । उनकी दृष्टि में समता थी । हिन्दू, मुसलमान, 
ईसाई, पारसी, छूत-अछूत-- उनकी निगाह में सब. बराबर थे । 


महापि रमण कई भापाश्नों के जानकार थे। तमिल उनकी मातृ भाषा थी । 
इसके अतिरिक्त वह अंग्रेजी, संस्कृत, तेलुग, मलयालम आ्रादि भाषाएँ भी जानते 
थे । लेकिन इतनी भाषाएँ जानने पर भी वह अध्ययनशील नहीं थे। पुस्तकीय 
ज्ञान में उनका विश्वास नहीं था । उनकी पुस्तक उनको आत्मा थी । आत्मा ही 
उनका वेद था । आत्मा ही उनका कुरान था। आत्मा ही उनकी वाइबचिल थी । 
आत्मा से बाहर की दुनिया उन्होंने नहीं देखी । वह अन्तमुखी थे, अन्तद्व प्टा थे । 
उन्होंने अपने हाथ से किसी पुस्तक की रचना नहों को । उनके संपक में विज्ेप 
रूप से आनेवाले काव्यकंठ गणपति शास्त्री ने 'रमण-गीता”, टी० वी० कपालोी 
शास्त्री ने 'सदुदर्शन भाष्यः और “महाथि के साथ संभाषण, शुद्धानन्द भारती ने 
“रमण-विजय” और पालब्रांटन ने गुप्त भारत की खोज, रहस्य-पथ” और 
अरुणाचल-संदेश” की रचना की। इनके अतिरिक्त अन्य भाषाओं में भी 
उनके उपदेशों के संग्रह मिलते है । 'उपदेश-सार', अरुणाचलाष्टक', अक्षर मण- 
माल” आदि में उनके उपदेश भरे पड़े हैं । वह अपने-जीवन-भर मौन उपदेश देते 

रहे और एक दिन १४ अ्रप्रेल १६५० ई० को वह पूर्ण रूप से मौन हो गये । 
७ 
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वह ओजपूर्ण भाषण देती थीं। उनके भाषण का श्रत्येक वाक्य अपने में पूर्ण 
एक कविता होती थी। वह धारा प्रत्राह बोलती थीं। अपनो भाषा पर, अपने 
भावों और विचारों की श्यद्चला पर उनका इतना सबल अधिकार था कि वह 
एक क्षण के लिए भी नहीं रुकती थीं। उनके भाषण प्रभावशाली होते थे । 
साहित्य, समाज-सुधार, सामय्रक्त राजतीति आदि उनके भाषण के विषय होते 
थे। अपने भाषणों से ही उन्होंने अपने समय के बड़े-बड़े नेताश्रों--फीरोजशाह 
मेहता, गोपालकृष्ण गोखले, बाल गंगाधर तिलक, महात्मा गाँधी आदि को अपनी 
शोर आकृष्ट कर लिया था । इन्हीं नेताश्रों के प्रोत्साहन से उन्होंने १६६१५ ई० में 
राजनीति के क्षेत्र में प्रवेश किया । 

सरोजिनी नायडू सर्वप्रथम १६१६ ई० में लखनऊ की अखिल भारतीय 
काँग्रेस के इकतीसवें अधिवेशन में सम्मिलित हुई थीं। उस समय श्री अंबिका- 
चरण मजूमदार काँग्रेस के सभापति थे। स्वायत्त -शासन के प्रस्ताव पर लोगों 
के जोरदार भाषण हो रहे थे। इस अवसर पर सरोजिनी नायडू ने भी भाषण 
दिया । काँग्रेस के मंच से उनके इस पहले भाषण ने ही उन्हें देश का नेता बना 
दिया । १६१७ ई० में उन्होंने सम्पृर्ण भारत का भ्रमण किया | जहाँ-जहाँ भी 
वह गयीं वहाँ-वहाँ उनका भाषण सुनने के लिए अपार भीड़ टूट पड़ी। हिन्दू- 
मुस्लिम-एकता पर उतके भावण बड़े गम्भीर और तथ्यपू्णं होते थे। समस्त 
देश का दौरा करने से उनका अनुभव बढ़ा, उनकी ख्याति बढ़ी और १६१८ ई० 
में वह मद्रास-प्रान्तीय राजनीतिक-सम्मेलन की अध्यक्षा मनोनीत हुई । यह 
सम्मेलन काँजीवरम में बड़े समारोह से सम्पन्न हुआ । इसके बाद उन्होंने फिर 
समूचे देश का भ्रमण किया और वह अखिल भारतीय सामाजिक सेवा-संघ की 
अध्यक्षा चुनी गयीं। इस संघ की बैठक ऋॉँग्रेस-प्रधिवेशन के साथ दिल्ली में 
ही हुई थी । 

१६१६ ई० सरोजिनी वायडू यूरप गयीं । वहाँ जाकर जिनेवा में उन्होंने 
राष्ट्रीय स्री-मताधिकार-परिषद्‌ में ऐसा ओजस्वी भाषण दिया कि सारे यूरोप 
में उसकी धरम मंच गयी । १६२० ई० में जब महात्मा गाँधी ने जलियाँवाला- 
हत्याकांड के बाद असहयोग-आन्‍न्दोलन आरम्म किया तब वह लब्दन में थीं । 
अस्वस्थ होने से वह भारतन आ सकीं। किर भी उन्होंने भारत की माँग को 
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यूरोप के काने-कोने में पहुँचाया । खिलाफत-आन्दोलन” और “जलियाँवाला-हत्या- 
कांड” पर किस्सवे-हाल में उन्होंने जो भाषण दिये वे भारतीय स्वतन्त्रना-संग्राम 
के इतिहास में अमर हैं । उन भाषणों में आग भरी हुई थी। जलियाँवाला-हत्या- 
कांड का उनके हृदय पर ऐसा गहरा प्रभाव पद्मा कि उन्होंने भारत-सरकार को 
केसराहनद” का पदक लौटा दिया । इसके बाद ही वह स्वदेश लौट आयी । 
१६२२ ईं० के आरंभ में सरोजिती नायडू कॉग्रेस की ओर से दाक्षिण अ्रफ्रीका 
का दौरा करने के लिए - दक्षिण अफ्रीका भेजी गयी । वहाँ से लौटने पर उसी 
वर्ष वह बम्बई-कारपोरेशन की सदस्या और बम्बई-प्रांतीय काग्रेस-कमेटी की 
अध्यक्षा चुनी गयीं। मार्च के महीनेमें कालीकट में उनका भाषण हुआ । अपने इस 
भाषण में उन्होंने मोपला की प्रजा पर किये गये अत्याचारों का वर्णन किया | 
इस भाषण की सूचना पाकर मद्रास की सरकार ने उन पर असत्य वातों का प्रचार 
करने का अपराध लगाया । इस प्रकार के दोपरोपण से सरोजिती नायडू का रक्त 
खोल उठा । उन्होंने सप्रमाण अपनी बातों को सिद्ध किवा और मद्रास की सरकार 
का मुँह बन्द कर दिया । इसी वर्ष ११ मार्च को महात्मा गाँधी गिरफ्तार कर लिये 
गये । उनकी गिरफ्तारी से सरोजिनी नायडू के हृदय पर बड़ी चोट लगी । उस 
समय वह अस्वस्थ थीं, लेकिन अपने स्वास्थ्य की चिन्ता न कर बह महात्माजी के 
सिद्धान्तों का प्रचार करने के लिए निकल पड़ी । उसी समय से उन्होंने खादी 
पहनना श्रारभ किया । उन्होंने सारे देशका दौरा किया और अक्तूबर के महीने 
में लड्बा की यात्रा की । सन्‌ १६२३ ई० में नागपुर के ऋम्डा-सत्वाग्रह-आ्ान्दोलन 
में उन्होंने अत्यन्त प्रशंसनीय कार्य किया और सन्‌ १६२४ ई० में वह कानपुर- 
कॉग्रेस को सभा-नेत्री चुनी गयीं। उन दिनों सारे देश में सांप्रदायिक दह्ढों का 
जोर था। इन दंगों को द्ान्त करने में उन्हें विशेष सफलता नहीं मिली, किन्तु 
उन्होंने एक वीरांगना की भाँति प्रत्येक कठिनाई का साहसपर्वक सामना किया । 
१९२८ ई० के अन्त में सरोजिनी नायडू अमरीका गयीं। वहाँ उन्होंने भारत 
को माँगों का खूब प्रचार किया। इसके बाद सन्‌ १६२६ ई० के अगस्त मास में 
वह अफ्रीका गयीं और वहाँ की काँग्रेस की अ्रध्यक्षा निर्वाचित हुई । १६३० ई० 
के नमक-सत्याग्रह-आन्दोलन में भाग लेने के लिए गांधी जी ने महिलाझों को रोक 
दिया था, किन्तु सरोजिनी नायडू ने उनकी बात नहीं स्वीकार की । गाँबीजी के 
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' गिरफ्तार होने के बाद वयोवृद्ध अब्बास तैयबजी ने उस आन्दोलन का नेतृत्व किया 
-और जब वह भी पकड़ लिये गये तब सरोजिनी नायडू ने उसका भार ग्रहण 
किया | २१ मई, सन्‌ १६३० ई० को वह भी गिरफ्तार हो गयीं और यरवदा- 
जेल में बन्द कर दी गयीं । गाँधी-शविन-समझौते के पश्चात्‌ जब काँग्रेस ने गोल- 
मेज-परिपद्‌ में भाग लेने का निश्चय कर लिया तब मगाँधीजी ओर मालवीयजी 
के साथ वह भी लन्दन गयीं और परिबद्‌ में उन्होंने बड़े जोरदार शब्दों में गाँधीजी 
के मत का समयंन किया । 
इज्ुलेण्ड से लौटने पर १६३१ ई० के सत्याग्रह-आन्दोलन में सरोजिनी 
नायडू गिरफ्तार करली गयीं । जेल से मुक्त होने पर वह फिर राष्ट्र-सेवा में लग 
गयी । चुनाव के दिनों में उन्होंने सारे भारत का दौरा किया और काँग्रेस के सिद्धा- 
'न्तों का खूब प्रचार किया। चीन को भेजे जानेवाले काँग्रेस-सेवा-दल को विदाई 
देने के लिए ३० अगस्त, सन्‌ १९३८ ई० को बम्बई में जो सार्वजनिक सभा हुई 
थी उसका नेतृत्व उन्ही ने किया था | इसके बाद भी वह बराबर देश के विभिन्न 
आन्दोलनों में भाग लेती रहीं । सन्‌ १६४२ की जन-क्रन्ति में वह भी गिरफ्तार 
हुईं और सब नेताओ्रों के साय जेल से मुक्त हुईं। भारत-विनाजन के फलस्वरूप 
जब सारे देश में हिन्दू और सुसलमान एक दूसरे के खून के प्यासे हो गये थे 
तब उसको शातन्त करने में उन्होंने बड़ी सहायता की थी। वह उत्तर प्रदेश 
'को प्रथम गवनंर थीं। उन्होंने जिस अंतिम समारोह में भाग लिया वह लखनऊ- 
विश्वविद्यालय का दीक्षान्त-समारोह था। इसके बाद ही वह बोमार पड़ी और 
२ मार्च, १६४६९ ई० को लखनऊ में उनका स्वगंवास हो गया । 
देवी सरोजिनयी का जीवन एक सफल कवयित्री का जीवन था। वह 
भावनाओं की सुन्दर मंजूबा थी। भावनाश्रों ने ही उन्हें कवयित्री और देश-प्रेमी 
वनाया था। उन्हें अपने हृदय और मस्तिष्क पर पूरा अधिकार था। अँग्रेजी 
भाषा की वह पंडिता थी । जिस समय वह श्रेंग्रेजी में भाषण देने लगती थी उस 
- समय उनकी घारा प्रवाह श्रोजस्वी वकक्‍तृता सुनकर बड़े-बड़े अ्रग्रेज दातों तले अंगुली 
दबा लेते थे । वह एक सहृदय कवयित्री थीं। अपने भाषणों में भी वह काव्यमय 
भाषा का प्रयोग करती थीं। ऋविता उनके हृदय का झांगार थी । दि गोल्डेन 
थूशहोल्ड” ( १६०५ ई० ) 'बरडं आफ टाइम” ( १६१० ई० ) और “दि ब्रोकेन 
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विग! ([ १६१७ रू ० ) आदि में उनकी जो कविताएँ संयृहीत नल उनके अध्ययन 
से ज्ञाव होता है कि वह भावता और कल्पना की कवयित्री थी। अँग्रेजी में कव्रिता 
करके भी उन्होने पश्चिमी काव्य-विपयों को नहीं अपनाया । अपनी ऋवितान्ओं में 
वह भारतीय भावनाओं का ही चित्रण करती थीं । यहा उनके काव्य की चिद्येयता 
है। श्रेंग्रेजी में उतकी ऐसी रचनाओं का बहुत महत्त्व है। अँग्रेजी वातावरण में 
शिक्षित होकर भी उन्होंने भारतीय सस्क्ृति ओर सभ्यता के अनुकूल अपने जावन 
और साहित्य का निर्माण किया । यह उनके व्यक्तित्व की सब ने बड़ी विश्येपता 
थी | वह सोलह गाने भारतीय नारी थी | भारत की नारियो को जगाने में, 
उनकी शक्ति का परिचय कराने में ओर उन्हें आगे बढ़ाने में उन्होंने जो प्रयत्न 
उनको किया उसकी जितनी प्रशंसा की जाय, कम हे । 

भारत ने सरोजिनी देवी को पांच रूपो में देखा है: चंचलता और सरलता 
से भरा उनका कन्या-छरूप, प्रेम से भरा उनका ,पत्नी-रूप, वात्सल्य से भरा 
उनका माता-रूप, राष्ट्र-प्रेम से भरा उनका देश-सेविका-झप और भावुकता से 
भरा उनका कवयित्री-रूप । अपने इन पाँचों रूपों में वह महाव थी। नारा 
अबला समझी जाती है, परन्तु वह जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मं सवला थी । उन्होंने 
बड़े लगन से देश की सेवा की। महात्माजी के प्रति उनकी अगाध न्षद्धा थी 
राजवीति के क्षेत्र में वही उनके गुरु थे। सरोजनी देवी ने बराबर उनका साथ 
दिया | सन्‌ १६९२२ ई० से वह काँग्रेस-महासमिति की सदस्या रहो । देश के 
प्रत्येक आन्दोलन में उन्होंने खुलकर भाग लिया। कांग्रेस की कार्य-समिति में 
उन्होंने ही सर्वप्रथम महिलाओं को स्थान दिलाया था। भारत में नारी-जागरण 
का श्रेय उन्हीं को प्राप्त था । त्याग और तप के बल पर देश-भक्ति और देश-सेवा 
का जो आदर्श उन्होंने नारी-समाज के समक्ष उपस्थित किया उससे प्रभावित हो 
कर अनेक महिलाओं ने स्वतन्त्रता-संग्राम में नेताओं का हाथ बदाया । वह नारौ- 
समाज की गौरव थीं। उनके व्यक्तित्व में प्राचोन ओर नवीन संस्क्ृतियों का 
अभूतपूर्वे समत्वय था । वह आदर्श कत्या, आदर्श पत्नी, आदर्ण माता और आदर्ग 
राष्ट्रसेविका थीं। उनके असामयिक तिथव से देश को जो क्षति पहुँचो उसको 
पति अ्रबतक नहीं हो सकी है । 


पाण्इ रक्न वामन कणे 


माहाराष्ट का रत्वागिरि-मंडल वीरों और विद्वानों की जन्म-भूमि है | उसी 
को मिट्टी पर लोटपोट कर गोपालक्ृष्ण गोखले ने आजादी का बिगुल बजाया, 
उसी की धूल से खेल-कुृदकर लोकमान्य 
तिलक ने सिंहनाद किया और उसी की रज 
अपने शीश पर धारणकर रामकृष्ण भण्डार- 
कर ने सर” की उपाधि प्राप्त की। डा» 
पाण्डुरंग वामन कणे भी उसी धरती 
की देन हैं । 

डा० पाण्डुरज् वामन कणे हमारे देश 
की विभूति हैं। महाराष्ट्र में जन्म लेकर 
उन्होंने अपनी विद्वत्ता और पाण्डित्य से महा- 
राष्ट्र का ही नहीं, संपूर्ण भारत का मुख 
उज्ज्वल किया है। संस्कुत-भागा, संस्कृत- 
साहित्य, वेद, कर्मंकाण्ड, मीमांसा, धर्मशासत्र, छुंद, अलंकार, प्राचीन भारतीय 
इतिहास, शिला-लेख ताम्रलेखादि के मर्मज्ञ होने के साथ-साथ वह विधि-शास्त्र 
के पंडित, गंभीर शिक्षा-विद, संगीत-शास्त्र के ज्ञाता, अनेक गवेषणात्मक रचनाओं 
के प्रणेता, समाज-सेवी और विविध भाषाओं के विद्वान हैं । अध्ययन करना 
और उस अध्ययन से लोगों को लाभान्वित करना ही उनके जीवन का लक्ष्य है । 
परिश्रम और अध्यवसाय-द्वारा उन्होंने अपने हाथों अपने जीवन का निर्माण किया 
है। वह माँ भारती के भक्त और उसी के मंदिर के अनन्य तपस्वी हैं । 

डा० पाष्डुरड़ वामन कणे का जन्म ७ मई, १८८० ई० को रत्नागिरि 
जनपद के पशराम नामक गाँव के एक ब्रह्मण-परिवार में हुआ था। आरम्भ में 
उन्होंने रत्वागिरि के एस० पी० जी० मिशन हाई स्कूल से प्रवेशिका-परीक्षा उत्तीर्ण 
को । इसके बाद वह बम्बई के विल्सन कालेज में प्रविष्ट हुए। इस कालेज से : 





पाण्डुरड्भ वामन कर्णे “१७३ 


उन्होंने १६०१ ई० में बी० ए० पास किया। संस्कृत में अ्रसाधारण प्रतिभा दिखाने 
और उच्चतम अंक प्राप्त करने के कारण उन्हें 'भाऊदाजी-परस्कारः भी मिला। 
इसके बाद १६०२ ई० में एल-एल० वो० प्रथम खंड और “६०३ ई० में उन्होंने 
अँग्रेजी ओर संस्कृत में एम० ए० पास किया । संस्कृत में सदसे ऋचदिक अंक पाने के 
'कारण उन्हें 'जल-वेदान्त' पुरस्कार मिला। इस प्रकार 
उन्होंने अपना विद्यार्थी-जीवन समाप्त किया । 
पाण्डरज् कणे बड़े मेघावी थे | अध्ययन उन्हे चस्का था। संस्कृत को उन्होंने 

अपने जीवन का अंग बना लिया था। उन्होंने विद्यार्थी-जीवन समाप्त कर दिया था 
लेकिन उस जीवन के प्रति उनका अनुराग बना हुआ था । इस अनुराग की रक्षा 
प्रध्यापन-का् अपनाने पर ही हो सकती थी । सौभाग्य से २१६०४ ई० में र्नागिरि 
के सरकारी स्कूल में वह अध्यापक हो गये ! लेकिन वह प्रशिक्षित अध्यापक 
नहीं थे । इसलिए उन्होने सन्‌ १६०४ ई० में सेक्डरी टोचर्स सर्टीफिक्रेट ( एस० 
'टी० सी० , की परीक्षा पास की । इस परीक्षा में वह महाराष्ट्र-नर मे सर्वप्रथम 
आये । सन १६९०६ ई० में उन्होंने शिक्षक-प्रश्चिक्षण-सम्बन्धी एक ओर परो 
'पास की । इसी वर्ष उन्हें उनकी रचना अलंकार-शाज् का इतिहास” पर बी० एन७ 
मांडलिक स्वर्ण-पदक प्राप्त हुआ ओर फिर अप्रेल, १६०७ ई० में बम्बई के एल- 
फिस्टन हाई स्कूल के प्रधान संस्कृत-अध्यापक् के पद पर उनकी नियुक्ति हुई। इस 
वर्ष उन्हें उनकी कृति महाकाव्यों में वणित आर्यो की रीति-नीति! पर १५० रु० 
का बी० एन० मांडलिक-पुरस्कार मिला । वकालत की ओर उनकी विद्येप रुचि 
थी । इसलिए सन्‌ १६०८ ई० में उन्होने एल-एल० बवी० द्वितीय खण्ड भी पास 
किया । सन्‌ १६०६ ई० में वह प्रोफेसर एस० आर० भण्डारकर के स्थान प्‌ एलि 
फिस्टन कालेज, बम्बई प्रोफेसेर में निशुक्त हुए। इस पदपर लगभग दो वर्ष तक 
कार्य करने के बाद उन्होंने सरकार की पक्षपातपूर्ण नीति से असंतुप्ट होकर त्याग- 
पत्र दे दिया । 

अध्यापन-कार्य से मुक्त होकर डा० पाण्डरज्भ ने सन्‌ १६११ ई० से बस्बई के 


शह 


उच्च न्यायालय में वकालत करना आरम्भ किया । सन्‌ १६१२३० में उन्हों हिन्दू- 
मुस्लिम-कानून में एल-एल० एम० की परीक्षा पास की । वकालत उनकी जीविका 
का साधन थी, लेकिन ग्रब उसके प्रति उनका विश्येष मोह नहीं था । इसलिए वकालत 


के काम से अवकाश पाते ही वह अपने अध्ययन में व्यस्त हो जाते थे । १६१३ ई० 


है| ला 
४२ वृष का अबस्था म॑ 


१७७४ दक्षिण के देश-रत्न 


में उन्होंने संस्कृत और उससे सम्बन्धित भापाओ्रों पर विल्सस-व्याख्याता के रूप में 
भाषाशास्त्र-सम्बन्धी छः भाषण दिये। गोध-कार्य उन्हें अ्रत्यधिक प्रिय था और 
अब भी है। शोध-कार्य में उनकी लगन देखकर बम्बई-विश्वविद्यालय ने उन्हें महा- 
राष्ट्र का प्राचीन श्गोल” विषय पर शोध करने के लिए नियुक्त किया । इस काये को 
उन्होंने दो व३ (सन्‌ १६१५-१६ ई०) में प्रा किया । इसके बाद विल्सन कालेज, 
बम्बई में पूरे एक सत्र उन्होंने प्रो० भण्डारकर के स्थाव पर संन्‍्कृत-अव्यापक का 
कार्य किया और फिर सन्‌ १६१७ ई० से सन्‌ १६३३ ई० तक ला-कालेज, बम्बई 
में वह ला के अध्यापक रहे । उनके ब्रध्ययनशील स्वभाव के कारण उनकी वकालत 
नहों चली, लेकिन उनका ला का अ्रध्ययन अत्यन्त गहत और गम्भीर था और 
नौ वर्ष (१६१६-२८ ई०) तक वह बम्बई-विश्वविद्यालय के कला और विधि- 
विभाग के निर्वाचित सदस्य रहे। १९४१ ई० में उन्हें महामहोपाध्याय की 
उपाधि से सम्मानित किया गया । दो वर्ष तक वह बम्बई-विश्वविद्यालय के उप- 
कुलपति भी रहे । प्रयाग-विश्वविद्यालय ने भी उन्हें साहित्य में डाक्टर की उपाधि 
देकर उनका सम्मान किया । 

१६५४ ई०में डा० कर्ण राज्य-सभा के संदस्थ मनोनीत हुए। इस पद से 
उन्होंने अपनी विद्वत्ता, जागरूकता और लगन का जो परिचय दिया उसने 
उन्हें सरकार कौ दृष्टि में बहुत ऊँचा उठा दिया भौर वह इस्तम्बोल और केम्ब्रिज 
में होनेवाले विश्व-प्राच्य-विद्याविद्‌ सम्मेल के अधिवेशन में भाग लेने के लिए 
भारतीय सरकार के प्रतिनिधि बनाकर भेजे गये । वहाँ उन्होने भाषण देकर लोगों 
को आइचय॑-चकित कर दिया। फ्रांस, जमनी, रूस, अमरीका, इंग्लेग्ड आदि देशों 
के प्राच्य-विद्याविदों ने उनके गम्भीर ज्ञान और अध्ययन की भूरि-भरि प्रशंसा की । 
अखिल भारतीय प्राच्य विद्याविदू-सम्मेलन का नागपुर-अधिवेशन उन्हीं के सभा- 
पतित्त्व में सम्पन्न हुआ । अखिल भारतीय इतिहास-सम्मेलन के वालतेर-अधिवेशन 
के भी वही सभापति चुने गये । उनकी विद्वत्ता और उनके गहन ज्ञान से प्रभावित 
होकर सन्‌ १६५५ ई० में भारत सरकार ने उन्हें 'पद्मश्ची” की उपाधि देकर 


उनका सम्मान किया। इसके बाद १६६३ ई० में उन्हें भारतरत्न की” सर्वोच्च 
उपाधि दी गयी । 


डा० पाण्डुरज्ध कणे महाराष्ट्र के आलोक-स्तंभ हैं । अबतक उन्होंने जो कार्य 


श्छश्‌ पाण्डुरंग वामत करे 


अपने हाथ में लिया है उसे उन्होंने बड़ी सफलताएवंक पूरा किया है। सादा 
जीवन और उच्च विचार, उनके जीवन का आदर्श है । उनका जीवन इतना संय- 
मित ओर नपा तुला है कि वह एक क्षण के लिए नो वेहार नहीं वेठ णते ! अध्य- 
यन उनका व्यसन है। प्रातः: काल घूमने में उन्हें विशेष आनन्द प्राप्त होदा हे । दह् 
पूर्ण निरानिषाशी हैं । विगत पचास वर्षो से उन्होंने किसी प्रकार का खट्टा पद 
सेवन नहीं किया है। दरीर से वह वृद्ध हो गये हें और कई वर्षो से वह डयोंडोनल 
ग्लसर-जेसे भयानक रोग से पीड़ित हैं, फिर भी उनके नन में यौवन की उसंद 
भरी रहती है और वह अपनी साधना में तललीन रहते हैं। उनका गाहेस्‍्थ्य- 
जीवन अत्यन्त सुखद और शांत है और वह दो पृत्रों तथा तीन पुत्रियों के पिता है । 

संसक्ृत, मराठी और अंग्रेजी के अ्रतिरिक्त डा० कणे और भी कई नापाओं के 
प्रच्द्धे झ'नक्रार हैं। उन्होंने कई पुस्तकोंकी रचना की है। भारत की रामायण 
कालीन सामाजिक स्थिति', संस्कृत साहित्य्ान्द्र, का इतिहास', बरम-शास्त्र-विचार' 
आर ऋक-सार-संग्रह” उनके मराठी-भाषा के ग्रन्य हैं। इनके अतिरिक्त विश्वनाथ- 
कृत 'साहित्य-दपंण', वाणभद्द-कृत 'कादम्बरी', भवभत-कृत उत्तर रामचरित', 
वाणभट्ट-कृत हु चरित', नीलकंठ-कृत व्यवहार-मयूख', कात्यायन स्मृति सारो- 
द्वारः आदि की उन्‍्हों ने सुविस्तुत दीकाएँ लिखी है । हिन्दू-कानून का वेद्विकी 
आधार”, 'धर्म-शात्र का इतिहास” ( पाँच खण्डों में ), संस्कृत अलंकार-झास्त्र का 
इतिहास” आदि उनके मौलिक ग्रन्थ है। इनमें से 'धर्ं-शात्र का इतिहास! उनका 
प्रत्यल्त प्रमाणित और बहुचरचित ग्रंथ है । इस ग्रंथ से उनके पाण्डित्य और उनके 
गहन अध्ययन का परिचय मिलता है । 


सकती 


छ्ड 
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बहुत तेज थे। अपने सहपाठियों तथा अन्य विद्याथियों के साथ उनका 
व्यवहार बहुत अच्छा था। वह सब की सहायता करते थे। जिन दिय्या- 
थियों के पास पढ़ने के लिए पुस्तकें नहीं रहती थी उन्हें वह अपनी दस्तक 
दे देते थे। जाड़े के दिनों में किसी विद्यर्थी को ठिदुस्ते हुए देखना उनके 
लिए असह्य हो जाता था। वह उसे अपना कोट तकू उतारकर दे देन 
थे। अपने इस व्यवहार के कारण वह अपने विद्यालय के अ्ध्यापको और 
विद्याथियों के बीच बहुत लोक-प्रिय हा गये थे। वह आदर्थण विद्यार्दी थे। 
खेल-कूद में भी उनका मन लगता था। हाकी, फुृटवाल, वालीवाल आदि 
खेलों को वह बड़े चाव से खेलते थे। टेनिस उनका प्रिय खेल था। इस 
खेल में उस समय उनका सुकावला करनेवाले बहुत कम लोग थे। इस 
तरह मंगलोर में शिक्षा समाप्त कर वहु वकालत पड़ने के लिए वम्बई गये । 

बम्बई से वकालत की परीक्षा पास कर वह मंगलोर लौट श्राये ओर 
वकालत करने लगे। थीड़े ही दिनो में वह एक अच्छे वकील हा गये। 
वकालत के कामों में लगे रहने पर भी वह बराबर टेनिस खेलते रहे ओर 
इस खेल में उन्होंने अच्छा नाम पैदा किया। दक्षिण भारत के प्रसिद्ध 
खिलाड़ियों में उनकी गिनती होती थीं। इन कामों के साथ वह समाज- 
सुधार के कामों में भी लगे रहते थे। नारी-शिक्षा में उतका विश्वास था। 
इसके लिए उन्होंने बड़ा काम किया। अपनी पत्ती थ्ान्ताबाई के सहयोग 
से उन्होने एक महिला-सभा की स्थापना की । मसहिलाओो का लिखना- 
पढ़ना सिखाना और उन्हें गृह-प्रबन्ध आदि की शिक्षा देना इस सभा का 
मुख्य उद्देश्य था । इसके साथ हो उन्होंने विधवा-विवाह के लिए भी प्रयत्न 
किया । उनके इन सामयिक सुधारो से उनके सहघर्मी उन पर बहुत बिगड़े, परन्तु 
उन्होने उनकी बातों पर ध्यान नहीं दिया। वह समाज-सुधार के कामो 
में बराबर लगे रहे । 

उस समय दक्षिण भारत में स्वामी ईइ्वरानन्द अपनो सामाजिक 
सेवाओ्रों के लिए बहुत प्रसिद्ध थे। हरिजनों के उत्थान में वह जी-जान से 
लगे हुए थे । यह देखकर सदाशिव राव का भी ध्याव उनकी ओर आक्षष्ट 
हुआ । स्वामीजी के साथ उन्होंने भी हरिजनों के उत्थान के लिए काम करना 
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आरम्म कर दिया। दक्षिण कर्णाटक के हरिजन-सेवक-समाज के वह कई 
वर्षो तक सभापति रहे और इस पद से उन्होंने हरिजनों की बहुत सेवा 
की । अकाल, बाढ़ और महामारी के दिनों में उन्होंने दीन-दुखियों की 
बड़ी सहायता की। उन्होंने कई अन्न-क्षेत्र खोले, दरिद्र-तारायणों के लिए 
अन्न और वस्त्र की व्यवस्था की और उनके रहने के लिए मकानों का प्रबन्ध 
किया । इन कामों में उन्होंने अपनी जेब से काफी पैसा लगाया। इससे उनकी 
अधिकांश संपत्ति निकल गयी, परल्तु उन्होंने कभी इसकी चिन्ता नहीं की । 

सामाजिक कार्यो में सतत लगे रहने के साथ-साथ सदाशिव राव ने देश के 
स्वतंत्रता-संग्राम में भी भाग लिया | सन्‌ १६१६-२० में जब महात्मा गाँधी ने 
अँग्रेजी सरकार के विरुद्ध युद्ध छेड़ा और सत्याग्रह-आन्दोलत आरम्भ किया तब 
उन्होंने कर्णाटक में सत्याग्रह-पत्र पर सबसे पहले हस्ताक्षर किया | सन्‌ १६२० के 
सत्याग्रह-आत्दोलन में उन्होंने कर्णाटक को जगाने के लिए बहुत परिश्रम किया । 
नई उमंग थी, तया उत्साह था, नई कार्य-शेली थो । उनके प्रयत्त से संपूर्ण कर्णा- 
कट जाग उठा । इसके बाद उन्होने अपना तन-मन-धन देश-सेवा में लगा दिया। 
उन्होंने कर्णाटक के शिक्षित नवश्ुवकों का एक सेवा-दल तैयार किया और उसकी 
सहायता से स्वदेशी-प्रचार, शराब-बन्दी, नमऋ-तत्याग्रह आदि समिन्‍न-भिन्‍न रष्ट्रीय 
आन्दोलनों में बड़ां काम किया । वह कई बार जेल गये । जेल से छूटने पर भी 
बह देश-सेवा में लगे रहे । 

सदाशिव राव निर्भीक जन-सेवक और देश-प्रेमी थे । समाज-सेवा और देश- 
प्रेम की पवित्र भावना से प्रभावित होकर उन्होंने अपना सारा धन देश के कामों में 
लगा दिया । इससे उनकी आर्थिक दशा बिगड़ गयी । सन्‌ १६९३५ तक उनके पास 
कुछ भी न रह गया | दरिद्व-नारायणों की सेवा में वह स्वयं दरिद्र हो गये । उस 
समय उनको पृत्रियाँ बेंगलौर के विज्ञान-कालेज में पढ़ रहो थीं। उन्हें पढ़ाने 
के लिए भी उनके पास धन नहीं था । परन्तु उन्होंने कभी इसकी चिन्ता नहीं 
की । धनाभाव कभी भी उनके सेवा-मार्ग में बाधक नहीं हुआ । 

सन्‌ १६३७ में फेजपुर में काँग्रेस का वार्थिक अधिवेशन होनेवाला था। 
उसमें भाग खेने के लिए देश-भक्त सदाज्षिव राव घर से निकल पड़े। जाड़े के 
दिन थे और वर्षा हो रही थी । ऐसी शीत और वर्षा में एक भी गर्म कपड़ा उनके 
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पास नहीं था। सर्दी की जानलेवा ठिठुरनने उनका शरीर कसकर पकड़ लिया। 
ज्वर बढ़ गया और उनके बम्बई पहुँचते-पहुँचते उनकी दा अत्यन्त शोचनीय हो 
गई। अपने जीवन का अंतिम समय आया समभकर उन्होंने अपनी पुत्रियों को देखने 
की इच्छा प्रकट की, परन्तु उनके आने के पहले ही वह इस संसार से कूच कर 
गये । बम्बई में उतके शव का तीन मील लम्बा जुलूस निकाला गया और चौोपाटो 
पर उनका अंतिम संस्कार संपन्न किया गया । 

इस समय तक सदाशिव राव की माता जीवित थीं। कुछ दिनों बाद 
मंगलोर जाकर शाँधीजी उनसे मिले । बूढ़ी माता गाँधीजी को देखकर रोने लगीं । 
गाँधीजी ने कहा--'सदाशिव का जीवन स्वर्ण के समान पवित्र था । धन्य है वहु 
माता और धन्य है बड़ घ्रमि जिसने सदाशिव-जेसे देश-भक्त को जन्म दिया है ।”' 


सुब्रह्मण्यम्‌ अग्यर भारती 


तमिल-भाषा के कवियों में सुब्रह्मण्यम्‌ श्रय्यर भारती” का बहुत ऊँचा स्थान 
है। उन्होंने अपने समय की आ्लाशा-पअभिलापा को अपनी ओजस्वी वाणी-द्वारा 


हर घर-घर पहुँचाया है और लोगों को दासता की गहरी 
पर फिध हे ते नींद से जगाकर उन्हें आगे बढ़ने के लिए प्रोत्सा- 
“4 हि 5 पु «<्‌ है ३ हे 
(ओर की हित किया है। इसलिए तमिल-भाषा-भाषी उनकी 
ढा लि 9 है ९ कक उनका 
05. के १ ) रचनाओं को बड़े चाव से पढ़ते और उतका आदर 
३) ; 
रा कप 4 ३ 


करते हैं। वह तमिल-भाषा के राष्ट्रकवि माने 
हे पर्रिकर 2 2 7 जाते ्ं | 
कक महाकवि भारती का जन्म एट्टयपुरम्‌ नाम 
। की एक छोटी-सी रियासत ( मद्रास ) के अन्तर्गत 
त्रिनेलवेली नामक ग्राम में ११ सितम्बर, सन्‌ 
१८८२ ई० को हुआ था। उनके पिता का नाथ 
मित्रास्वामी ग्रय्यर और उनकी माता का नाम लक्ष्मीअम्माल था। माता-पिता ने 
अपनी संतान का ताम युब्रह्मणयस्‌ रखा । सुब्रह्मणयम्‌ अपने माता-पिता की बहुत 
प्यारी संतान थे । इसलिए वे उन्हें 'सुब्बैया' कहकर पुकारते थे । 
सुब्बेया आरंभ से ही पढ़ने-लिखने में बहुत तेज थे। पाँच वर्ष की अवस्था 
में ही वह मातृ-स्नेह से वंचित हो गये । इस दुःख की तरलता ने ही उनके हृदय 
में काव्य की घारा प्रवाहित कर दी। कहते हैं, सात वर्ष की अल्यावस्था में ही 
वह कविता करने लगे थे और ११ वर्ष की अवस्था में एक अच्छे कवि हो गये 
थे। उनके साथी ओर हमजोली उनकी कविताएँ सुनकर बहुत प्रसन्न होते थे । 
धीरे-धीरे जब उनकी कविताएँ कविता-पारखी पंडितों तक पहुँचीं तब वे भी उनकी 
प्रतिभा की प्रशंसा करने लगे । इस तरह वाहवाही का पुचकार पाकर बाल-कवि 
सुब्बेया का कवि-हृदय बढ़ता-पनपता गया । 


उन दिनों रियासत एट्टयपुरम्‌ के राजा बड़े साहित्व-प्रेमी थे । उनकी सभा 
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संपादक के रूप में कार्य किया । आरंभ में यही उनकी जीविका के साधन थे । 
लेकिन इनमें उनका मन नहीं लगता था। वह स्वतंत्र होकर देश और साहित्य 
की सेवा करना चाहते थे । 

जहाँ चाह होती है, वहाँ उसकी पूर्ति के लिए राह भी निकलञआती है । भारतो 
ने जैसे-तैसे अनिच्छापूर्वक दो-तीन वर्ष तक जीविकोपाजंन किया । इसी बीच उनके 
सौभाग्य से सन्‌ १६०४ ई० में बंग-भंग-आन्दोलन ने जोर पकड़ा । इस आन्दोलन 
का भारती के भाव॒क हृदय पर गहरा प्रभाव पड़ा । अपने देश-वासियों पर अँग्रेजी 
सरकार के दमन और अत्याचार को देखकर उनका रक्त खोल उठा । स्वभाव से 
वह क्रान्तिकारी थे ही, आन्दोलन की दीब़ता ने उसे और भी उकसा दिया और 
वह पूरे क्रान्तिकारी बन गये । उन्होंने बड़ी ओजस्वी कविताएँ लिखीं और 
उन कविताश्रों-द्वारा उन्होंने अपने देश-वासियों को पराधीनत की बेड़ियाँ तोड़कर 
स्वतंत्र होने की प्रेरणा दी । 

सन्‌ १६०६ ई० में काँग्रेस का अधिवेशन काशी में हुआ । भारती ने इस काँग्रेस 
अधिवेशन में पूरे उत्साह से भाग लिया। अधिवेशन समाप्तहोने पर वह मद्रास लौट 
गये और वहाँ से गर्म-दल के देनिक पत्र इण्डिया” ओर साप्ताहिक पत्र बाल- 
भारती” का संपादन करने लगे । इन पत्रों में उनके देश-प्रेम से भरे हुए श्रोजस्वी 
लेखों ने जनता में देश को स्वतंत्र करने का अ्रपूर्व उत्साह जाग्रत कर दिया । इन्हीं 
दिनों गर्म-दल के नेताओं, लोकमान्य तिलक, लाला लाजपतराय, अरबिन्द, 
देशबंधु दास आदि से उनका परिचय हुआ । इन आदर्श देश-भक्तों के संपर्क में 
आने से उनके कार्यक्रम और विचारों पर काफो गहरा प्रभाव पड़ा । इन्हीं दिलों 
उनका प्रसिद्ध कविता-संग्रह 'स्वदेश-गीत” के नाम से प्रकाशित (१६०७ ई०) हुआ । 
इस कविता-संग्रह ने भारती को धरती से आकाश की झोर उठा दिया। वह 
वमिल- भाषा के राष्ट्र-कवि माने जाने लगे | 

भारती अपनी धुन के पक्के देश-प्रेमी थे। वह निर्भीक और साहसी थे । 
सन्‌ १६०८ ई० में जब बंग-भंग-आन्दोलन ने अधिक जोर पकड़ा और बड़े-बड़े 
नेताओं को जेल और कालेपानी की सजाएँ मिलने लगीं तब भारती के लिए भी 
संकट उत्पन्न हो गया । आंदोलन को बढ़ावा देने के लिए पत्र को जीवित रखना आच- 
इयक था । इसलिए वहअपने पत्र “इंडिया” के साथ पाण्डेचेरी चले गये और वहीं से 


सुब्ह्मण्यम अय्यर भारती श्र 


उसका प्रकाशन करने लगे। पाण्डेचेरी उन दिनों फ्रांसीसी सरकार के अधिकार में 
था। वहाँ से इण्डिया” निकलने पर सरकार ने भारत में उसका आना रोक 
दिया । इन्हों दिनों श्री अरविन्द का वंगाल से पाण्डेचेरी में आगमन (१६१० ई०१ 
हुआ । बी० बी० ए० श्रव्यर भी इसी समय वहाँ पहुँचे | इन दोनों व्यक्तियों के 
सामयिक आगमन से भारती को विश्येप प्रोत्साहन मिला । 

“इंडिया” पर रोक लग जाने से उसका प्रकाशन बन्द हो गया था। अन्य काई 
काम था नहीं । इसलिए भारती के पास पर्याम अवकाश था! इस अवकाश का उप- 
योग उन्होने कविता करने में किया । इस प्रवास काल की उनकी रचनाओं में कोयल- 
पत्त! और 'पांचाली सप्तम” अधिक प्रसिद्ध हुईं | इस प्रकार पांडेचेरी में अपना समय 
बिताकर २० नवम्बर, सन्‌ १६९१८६० को वह भारत लौटे | अंग्रेजी-सरकार ने उन्हें 
पकड़कर बन्दी बना लिया और उन पर कई अपराध लगाकर सुकदमा चलाया । 
लेकिन उनके विरुद्ध कोई प्रमाण नहीं मिला । ऐसी दशा में सरकार ने अपना मुक- 
दमा उठा लिया और वह मुक्त हो गये । सन्‌ १६१६ ई० के मार्च मास में वह 
गॉधीजी से मिले । एक सभा में उनका भाषण भी हुआ जिसे सुनकर गाँधी जी ने 
उनकी बड़ी प्रशंसा की । दिसम्बर, सन्‌ १६२०० में उन्होंने मद्रास जाकर स्वदेश- 
सित्रन” के संपादन का भार ग्रहण किया और अपनी संप्रादन प्रतिभा स सब को 
चकित कर दिया । इस समय उनकी प्रसिद्धि अपनी चरम सीमा पर पहुँच गयी थी। 
इसी बीच एक दुघंटता हो गयी । जुलाई, सन्‌ १६२१ में एक मंदिर के हाथी ने 
उन्हें अ्रपनी सड़॒ में लपेटकर घरती पर पटक दिया । इंसस वह अचेत हो गये । 
लाख उपचार करने पर भी उनकी दशा विगड़ती गयी और वह उस चोट से सुक्त 
न हो सके । ११ सितम्बर, सन्‌ १९२१ ई० को वह इस नइ्वर संसार को त्यागकर 


परलोक-वासी हो गये । 
सुब्रह्म प्यमू भारती तमिल-भाषा के युग-प्रव्तंक साहित्यकार थे। वह एक 


भावुक कवि, प्रौढ़ निबंधघकार, कुशल पत्रकार और ग्रोजस्वी वक्ता थे। हिन्दो-जयत्‌ 
में जैसे भारतेन्दु' ने अ्रपने समुज्ज्वल व्यक्तित्त तथा माहित्य-शिल्प-द्वारा नया 
आलोक-स्तंभ स्थापित किया था, उसी प्रकार 'भारती' ने अपने ग्रग की आवध्य- 
कताओं और उमंगों कोअपनी संजीवनी वाणी-द्वारा घर-घरपहुँचाया और पराधीनता के 
गहरे तिमिर में पड़े जन-साधारण को प्रगति के पथ पर ला खड़ा करने का सफल 


श्द२ दक्षिण के देद-रत्न 


संपादक के रूप में कार्य किया । आरंभ में यही उनकी जीविका के साधन थे । 
लेकिन इनमें उनका मन नहीं लगता था। वह स्वतंत्र होकर देश और साहित्य 
की सेवा करना चाहते थे । 

जहाँ चाह होती है, वहाँ उसकी पूतति के लिए राह भी निकलश्ाती है। भारतों 
ने जैसे-तैसे अनिच्छापूर्वक दो-तीन वर्ष तक जीविकोपार्जन किया । इसी बीच उनके 
सौभाग्य से सन्‌ १६०४५ ई० में बंग-भंग-आन्दोलन ने जोर पकड़ा । इस आन्दोलन 
का भारती के भावुक हृदय पर गहरा प्रभाव पड़ा । अपने देश-वासियों पर भँग्रेजी 
सरकार के दमन और अत्याचार को देखकर उनका रक्त खोल उठा । स्वभाव से 
वह क्रान्तिकारी थे ही, आन्दोलन की तीव्रता ने उसे और भी उकसा दिया और 
वह पूरे क्रान्तिकारी बन गये । उन्होंने बड़ी ओजस्वी कविताएँ लिखीं और 
उन कविताओं-द्वारा उन्होंने अपने देश-वासियों को पराधीनत की बेड़ियाँ तोड़कर 
स्वतंत्र होने की प्ररणा दी । 

सन्‌ १६०६ ई० में काँग्रेस का अधिवेशन काशी में हुआ । भारती ने इस काँग्रेस 
अधिवेशन में पूरे उत्साह से भाग लिया। अधिवेशन समाप्तहोने पर वह मद्बास लौट 
गये और वहाँ से गर्म-दल के देनिक पत्र इण्डिया” और साप्ताहिक पत्र बाल- 
भारती” का संपादन करने लगे । इन पत्रों में उनके देश-प्रेम से भरे हुए ओजस्वी 
लेखों ने जनता में देश को स्वतंत्र करने का अपूर्व उत्साह जाग्रत कर दिया । इन्हीं 
दिनों गर्म-दल के नेताओ्रों, लोकमान्य तिलक, लाला लाजपतराय, अरबिन्द, 
देशबंधु दास आदि से उनका परिचय हुआ । इन आदर्श देश-भक्तों के संपर्क में 
आने से उनके कार्यक्रम और विचारों पर काफी गहरा प्रभाव पड़ा । इन्हीं दिलों 
उनका प्रसिद्ध कविता-संग्रह स्वदेश-गीत' के नाम से प्रकाशित (१६०७ ई०) हुआ । 
इस कविता-संग्रह ने भारती को घरठी से आकाश की ओर उठा दिया। वह 
तमिल- भाषा के राष्ट्र-कवि माने जाने लगे | 

भारती अपनी धुन के पक्के देझ्-प्रेमी थे। वह नतिर्भीक और साहसी थे । 
सन्‌ १९०८ ई० में जब वंग-नंग-आन्दोलन ने अधिक जोर पकड़ा और बड़े-बड़े 
नेताओं को जेल और कालेपानी की सजाएँ मिलने लगीं तब भारती के लिए भी 
संकट उत्पन्न हो गया । आंदोलन को बढ़ावा देने के लिए पत्र को जीवित रखना आव- 
दइयक था। इसलिए वह अपने पत्र इंडिया” के साथ पाण्डेचेरी चले गये और वहीं से 


सुब्रह्मण्यम्‌ अय्यर भारती ध्घ३ 


उसका प्रकाशन करने लगे। पाण्डेचेरी उन दिनो फ्रांसीसी सरकार के अधिकार में 
था । वहाँ से इण्डिया” निकलने पर सरकार ने भारत में उसका झ्राना रोक 
दिया । इन्हीं दिनों श्री अरविन्द का बंगाल से पाण्डेचेरी में आगमन (१६१० ई०१ 
हुआ । बी० बी० ए० अय्यर भी इसी समय वहाँ पहुँचे। इन दोनों व्यक्तियों के 
सामयिक आगमन से भारती को विद्येप प्रोत्माहन मिला । 

“इंडिया” पर रोक लग जाने से उसका प्रकाशन बन्द हो गया था। अन्य काई 
काम था नहीं । इसलिए भारती के पास पर्याप्त अवकाह् था इस अवकाज्य का उप- 
योग उन्होने कविता करने में किया । इस प्रवास काल की उनकी रचनाओं में कोयल- 
पत्त” और पांचाली सप्तम” अधिक प्रसिद्ध हुईं ।इस प्रकार पांडेचेरों में अपना समय 
बिताकर २० नवम्बर, सन्‌ १९१८६० को वह भारत लौटे । अंग्रेजी-सरकार ने उन्हें 
पकड़कर बन्दी बना लिया और उन पर कई अपराध लगाकर मुकदमा चलाया । 
लेकिन उनके विरुद्ध कोई प्रमाण नहीं मिला । ऐसी दल्या में सरकार ने अपना मुक- 
दमा उठा लिया और वह मुक्त हो गये । सन्‌ १६१६ ई० के मार्च मार में वह 
गाँधीजी से मिले । एक सभा में उनका भाषण भी हुआ जिसे सुनकर गाँधी जी ने 
उनकी बड़ी प्रशंसा की । दिसम्वर, सन्‌ १६२०० मे उन्होने मद्रास जाकर स्वर्देश- 
मित्रत! के संपादन का भार ग्रहण किया और अपनी संप्रादन प्रतिभा से सब को 
चकित कर दिया । इस समय उनकी प्रसिद्धि अपनी चरम सीमा पर पहुंच गयी थी। 
इसी बीच एक दुर्घटता हो गयी । जुलाई, सन्‌ १६२१ में एक मंदिर के हाथी ने 
उन्हें अपनी सड़ में लपेटकर धरती पर पटक दिया । इससे वह अचेत हो गये । 
लाख उपचार करने पर भी उनकी दक्मा विगड़ती गयी और वह उस चोट से सुक्त 
न हो सके । ११ सितम्बर, सन्‌ १६२१ ई० को वह इस नह्वर संसार को त्यागकर 


परलोक-वासी हो गये । 
सुब्रह्म प्यम्‌ भारती तमिल-भाषा के युग-प्रदर्तक साहित्यकार थे । वह एक 


भावुक कवि, प्रौढ़ निबंधकार, कुशल पत्रकार और ओजस्वी वक्ता थे। हिन्दो-जगत्‌ 
में जैसे 'भारतेन्दु' ने अपने समुज्ज्वल व्यक्तित्व तथा नाहित्य-यिल्प-द्वारा नया 
आलोक-स्तंभ स्थापित किया था, उसी प्रकार भारती” ने अपने युग की आवधच्य- 
कताओं और उमंगों को अपनी संजीवनी वाणी-द्वारा घर-घरपहुँचाया और पराधीनता के 
गहरे तिमिर में पड़े जन-साधारण को प्रगति के पथ पर ला खड़ा करने का सफल 


श्यड दक्षिण के देश- रत्न 


प्रयास किया था ।। अपनी रचनाओं में उन्होंने जीवन के सभी मामिक पक्षों को 
स्पर्श किया और प्रत्येक पक्ष में एक नयी ज्योति की स्थापना की । वह एक क्रान्ति- 
दर्शी साहित्यकार थे। आज से लगभग पचास बषं पूर्व॑ उन्होंने भारत की स्वतंत्रता 
का सपना देखा था । इसमें शक नहीं कि वह अपने उस सपने को अपने चालीस 
वर्ष के छोटे-से जीवन में चरितार्थ नकर सके, किन्तु स्वतंत्रता का जो पौधा 
उन्होंने अपने समय में रोपा था वह आज विद्याल वृक्ष के रूप में लहलहा रहा है 
और उसके फल-फल से हम सब लाभान्वित हो रहे हैं । 

भारती का संपर्ण काव्य मुख्यतः तीन प्रकार का हैं: (१) राष्ट्रीय गीत, (२) 
नीति-काव्य और (३) स्तोत्र-गीत । उन्होंने राष्ट्रीय गीत ही अधिक लिखे हैं। 
इनकी संख्या पाँच सौ से अ्रधिक है । इन्हें हम चार भागों में विभाजित कर सकते 
हैं: (१) तमिलनाड के गीत जिनमें उन्होंने तमिलनाड का गौरव-गान किया है : 
(२) स्वतंत्रता के गीत जिनमें उन्होंने स्वतंत्रता का गुण-गान किया है, (३) 
स्वतंत्रता-आंदोलन-संबंधी गीत जिनकी रचना उन्होंने सामयिक आन्दोलनों से 
प्रभावित होकर की है और (४) देश-विदेश के नेताओं के जीवन पर ग्राधारित 
गीत । उनके नोति-काव्य में ग्राचरण-संबंधी उपदेश हैं । इनके अतिरिक्त उनके 
स्तोत्र-गीत भी हैं जो विभिन्‍न देवताओं के प्रति देशोद्धार की याचना के लिए गाये 
गये हैं । भारती स्वयं शक्ति के उपासक थे । इसलिए उनके बहुसंख्यक गीत शक्ति, 
काली, पराशक्ति, शिव-शक्ति आदि से संबंधित हैं। 'कण्णन्‌” (क्ृष्ण) के प्रति भी 
उनकी विशेष आस्था थी । जैसे तमिल संत-कवि आलवारों ने कृष्ण को नाना >ूपों 
में चित्रित किया है उसी प्रकार भारती ने भी कण्णन्‌” को आराध्य देवता, जन- 
सेवी, देश-भक्त, स्नेह-सिक्त सखा, सुहृदय सुहृद आदि रूपों में देखा और 
उन्हें चित्रित किया है। उनकी आदर्श तथा उदार धर्म-मावना का एक मात्र 
साक्ष्य यह है कि उन्होंने ईसा मसीह और अल्लाह (ईश्वर) की भी गोरव-गाथा 
गाकर उनके प्रति अपना समादर प्रकट किया है। श्रीमती सरोजिनी नायडू ने उनकी 
कविताओं के संबंध में लिखा है :-+-- 

“भारतीजी ने एक सच्चे कवि के कत्तव्य का पालन किया है। उन्होंने 
सोन्दय की स्थापना केवल ओजस्वी ओर ग्रेमपूर्ण शब्दों में ही नहीं की हैं, 


सुब्रह्मण्यम्‌ अय्यर भारती श्य्ष्‌ 


बल्कि अपने विचारों-द्वारा उसे ऐसे ल्ाखॉं-करोड़ों मानव-हृदयों में स्थापित कर 
स्वातन्त्रय-ग्रेस की जागत कर दिया है जो देश-सेवा में अपना सब-कुछ त्याग 
सकते हैं।” 

देश, समाज तथा संस्कृति के उत्थान के ऐसे स्वप्न-द्रष्टा, सागर-से अगाघ 
ओर गंभीर, मलयानल-से शान्त-नुखद, अग्नि-से प्रज्ज्वलित और वाणी के वरद-पृत्र 
महाकवि भारती पर न केवल तमिल-भाषी, अपितु समूचे भारतवासी ममता 
रखते हैं । भारती ने श्रखण्ड आयं-समृदाय की गौरब-गाथा का गायन किया, 
उसकी अवनति पर उन्होंने आँस वहाये और उसके उत्थान के लिए उन्होंने अपनी 
उमंग-भरी वाणी-द्वारा उसका पथ-प्रदर्शत किया । अपने जीवन के आरंभ से अपने 
जीवन की अंतिम घड़ी तक वह देश-सेवा और साहित्य-सेवा में हो लगे रहे। 
उन्होंने केवल चालीस वर्ष का जीवन पाया, लेकिन अपने इस छोदे-से जीवन में 
उन्होंने वह काम किया जिसका सूख्यांकन आगे आनेवाली पीढ़ियाँ करती रहेंगी 
आर उससे प्रोत्साहन प्रात्कर आगे बढ़ती रहेंगी । 


फेक 


काका कालोनकर 


पूना के फर्यूंसन कालेज के स्नातकों का परीक्षा-फल जिस दिन समाचार-पत्नों 
में प्रकाशित हुआ उस दिन एक उत्तीर्ण स्नातक ने यह छ॒ढ़ प्रतिज्ञा की कि जबतक 


बह अपने देश को पराधीनता के पाश से मुक्त न कर 
लेगा तबतक न तो वह सुख की नींद सोयेगा और न 
अँग्रेजों को ही सुख की नींद सोने देगा। अपनी इस 
हढ़ प्रतिज्ञा के अनुसार उसने पूरे ४० वर्ष तक प्रत्येक 
राष्ट्रीय आन्दोलन में भाग लिया और पाँच बार जेल 
की यात्रा की । उस उत्तीर्ण स्नातक का नाम था दत्ता- 
त्रेय बालकृष्ण कालेलकर जिन्हें हम आ्राज केवल काका 
साहब कालेलकर के नाम से जानते हैं । 

काका साहब कालेलकर का जन्म सतारा नगर 
( महाराष्ट्र ) के यादोगोपाल-पेठ में स्थित लक्कड़वाले 


'की कोठी में १ दिसस्व, सन्‌ १८८५ ई० को प्रातः काल १० बजे हुआ था । वह 
अपने माता-पिता की सातवीं संतान हैं। अपने नामकरण की एक रोचक घटना 
का उल्लेख करते हुए उन्होंने अपनी 'स्मरण-यात्रा” में लिखा है--'मेरे जन्म से 
कुछ दिन पहले एक साधु हमारे यहाँ आया था। उसने मेरे पिताजी से कहा-- 
“इस बार भी आप के यहाँ लड़का ही उत्पन्न होगा । उसका नाम आप दत्तात्रेय 
रखिए, क्योंकि वह ग्रुरु दत्तात्रेय का प्रसाद है ।” मेरे पिताजी ने उस साधु से 
'कुछ दान ग्रहरण करने के लिए कहा, पर उसने कुछ भी लेने से इन्कार कर दिया । 
वह बोला--“आप के यहाँ लड़का पैदा होने पर हर गुरु द्वादशी के दिन आप 
बारह ब्राह्मणों को अवश्य भोजन करवाइए ।”' जबतक भेरे पिताजी जीवित 
रहे, हमारे यहाँ प्रति वर्ष कातिकी कृष्ण द्वादशी ( गुरु द्वादशो ) के दिन बारह 
ब्ाह्मणों की यह 'समाराघना” होती रही ।? 





श्प्व् दक्षिण के देश-रव्न 


काका साहब का शेशव बीता । जब वह पाँच वर्ष के हुए तब वह पाठशाला जाने के" 
लिए हठ करने लगे । ऐसी स्थिति में दहाहरे के दिन उनका विद्यारम्भ-संस्कार 
संपन्न हुआ । उस समय उनके भाई पना में पढ़ते थे | इसलिए उन्होंने भी वहीं 
जाकर एक मराठी-पाठ्शाला में मराठी पढ़ना आरम्भ किया | इसके एक वर्ष बाद- 
ही सन्‌ १८६६२ ई० में उनके पिता का सतारा से क्ारवार तबादला हो गया। 
इसलिए वह भी प्रा से कारवार चले गये । कारवार में उनके पिता पाँच-छः वर्ष 
( श्य१२-६८ ई० ) तक रहे | यहाँ से उनका तबादला धारवाड़ हो गया 
और फिर धारवाड़ से उनका तबादला बेलगाँव हुआ | यहीं से उन्होंने पेंशन 
ली । इसके बाद वह सांगली-राज्य में ट्रेजरी आफिसर हुए । इस दौरान में काका 
साहब की पढ़ाई तो अधिक नहीं हो सकी, पर अपने माता-पिता के साथ घृमकर 
उन्होंने अनेक नये अनुभव प्राप्त किये । अपने इन दिनों की चर्चा करते हुए उन्होंने 
लिखा है-- अपने बचपन में आदमी ने चाहे जितनी यात्राएँ की हों, तो भी 
संस्कारों को ग्रहण करने की उसकी शक्ति सीमित होने से ऐसी यात्रा्रों से मिलने 
वाले लाभ भी सीमित होते हैं।फिर भी उनसे जो ताजगी आ्राती है वह उस 
अवस्था के लिए बहुत पुष्टिकर होती है। खास पढ़ाई के लिए पूना का निवास; 
पिताजी के माथ सतारा, शहपुर, कारवार, धारवाड़, बेलगाँव और साँगली का 
परिचय; देशी राज्यों की राजधानियों का दर्शंन--इतना अनुभव सोलह वर्ष की 


भ्रवस्था के लिए कम नहीं कहा जा सकता ।” 
काका साहब आरम्भ से ही प्रतिभा-संपन्न बालक थे | अपने जीवन के प्रारंभिक 


सोलह-सत्तरह वर्षों ( श्८८घ६-१९०२ ई० ) में उत्होंने व्यक्तिगत रूप से 
अनेक प्रकार के अनुभव प्राप्त किये। गाँवों, नगरों और राजाधनियों में घूमने के " 
अतिरिक्त उन्होंने अपने माता-पिता के साथ तीथ्थ॑-यात्राएँ भी कीं। कारवार से 
दक्षिण में गोकर्ण-महावलेश्वर, सांगली-मिरज के पास नरसोबा की बाड़ी और 
कुरुन्दवाड़, जत से आगे पंढरपुर, सतारा के पास जरंडा और परली, गोवा में 
मंगेशी, द्ान्ता दुर्गा, काथालिक ईसाइयों के शानदार गिरजाघर आदि उन्होंने बड़ी 
श्रद्धा-भक्ति से देखे थे | इन्हीं दिनों प्रकृति-सौंदयं की ओर भी उनका ध्यान आक्षुष्ट 
हुआ । कारवार जाने से सद्याद्वि को नेसगिक शोभा ने उन्हें बहुत प्रभावित किया 
और वहीं उन्हें समुद्र और समुद्र-यात्रा का अनुभव हुआ । प्रकृति के प्रति अनुराग 
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ढ़ 


होने से अजायबधर देखने की भूख भी उनमें उत्पन्न हुई और उन्होंने कई 
अजायबघर देखे । संगीत के प्रति भी उनमें रुचि उत्पन्न हुई । सस्कृत और 
मराठी के साथ कन्नड़, कोंकण, गुजराती आदि प्रापाएँ न्षी उन्होंने सीसी कौर 
पाण्डव-प्रताप,' 'राम-विजय', हरि-विजब,' “भक्ति-विजय,-'गर-चरेत्रा, मसंन- 
लीलामृत, गजेन्द -भोक्ष! आदि धार्मिक ब्ंयों का भी उन्होंने क्रध्ययन केया ; कुछ 
बड़े होने पर स्वामी विवेकानन्द के ग्रंथों का राठी में अध्ययन करने के परद्चात 
उन्होंने गीता का अध्ययत आरंभ किया । अपने सबसे बड़े भाई की साहमदा से 
उन्होने तुकाराम, ज्ञानेश्वर आदि संतों का परिचय प्राप्त 
की प्रेरणा उन्हें श्रपने सबसे बड़े भाई से ही झिज्ी 

काका साहब अपने वचपन में काफी झरारती थे, लेकिन फ्रिर पी सबसे छोटे 
होनेके कारण उनका दुलार होता था । कुछ बड़े 
गयीं और लोगों से मिलने-जुलने में भी उन्हें शर्म श्राने लगी । इसके अतिरिक्त 
माता-पिता तथा बड़े भाइयों का उनपर दबाव भी था । ऐसी स्थिति में उतरा स्वा- 
भाविक विकास न हो न सका । लेकिन एक ओर से रुधी ह६६ई शकक्त दसरो और 
प्रकट हुई | वह कल्पनाशोल हो गये श्लोर शेखचिल्लियों की भांति अनेक प्रकार 
की योजनाएँ बनाने लगे ।आगे चलकर उनकी इस कल्पना-बक्ति ने उनकी रचनात्दक 

बुद्धि के विकास में विशेष सहयोग दिया । उतका परिवार एक शिक्षित परिवार था । 

इसलिए उनकी जाति-विरादरी में उनके परिवार का महत्त्वपूर्ण स्थान था। उनके 
प्ररिवार के लोग कट्टर सनातनी थे। इसलिए आरंभ में वह नो कट्टर सनाती बने 
'लेकिन जब ताकिकता ने उनके विश्वासों को भक्रकमोरता आरंभ किया तब उन्हें 
'धर्म के शुद्ध रूप का साक्षत्कार होने लगा। आरंभ में उनके परिवार में जो कट्टरता 
थी वह धीरे-धीरे मिटने लगी । एक बार हाई स्कूल के स्नेह-सम्मेलन में भोजन 
के समय जब उन्होंने ब्रह्मण-श्रब्रह्यमण और ऊंच-नीच का भेद-भाव देखा तव एक 
अध्यापक से उनकी बहस छिड़ गयी। उस स्नेह-सम्मेलन के वह सेक्रेटरी थे । 
उन्होंने हठपुवंक विरोध किया ओर सब को एक साथ भोजन करने दिया । अ्रपनी 
इस प्रारम्भिक सफलता से उनका उत्साह बढ़ा और फिर उन्हे किसी के साथ खाने- 
पीने में परहेज नहीं हुआ । 


इस तरह आरम्भ के सत्तरह-अठारह वर्षों में विविध प्राकर के अनुभवों से 


| 


आफ हा दरारत 


१६० दक्षिण के देश-रत्न 


संपन्न होकर उन्होंने पृन्रा के फर्यूंसत कालेज में प्रवेश किया और वहाँ से 
१६०७ ई० में उन्होंने बी ० ए० पास किया । इसी वर्ष वह एक ऐसी गुप्त राजनी- 
तिक संस्था के निकट संपक में श्राये जिसका उद्देश्य-हिसात्मक उपयों-द्वारा मँग्रेजी 
सरकार का अन्त करना या । जीवतराम भगवानदास किरपलानी उस समय उनके 

सहपाठी और मित्र थे । उनके साथ वह स्वामी विवेकानन्द और लोकमान्य तिलक 
के लेखों को बड़े ध्यान से पढ़ा करते थे। उन लेखों के प्रभाव से उनमें राजनीति 
के क्षेत्र में सक्रिय भाग लेने का तीज इच्छा उत्पन्न हुई। राजनीतिक क्षेत्र में वकीलों 
का बोलवाला था। इसलिए नवयुवक काका साहब ने ला-कालेज में अपना नाम 
लिखाया और १६०८ ई० में ला को प्रथम वर्ष की परीक्षा पास की, लेकिन' 
फिर उन्होंने अपना विचार बदल दिया और वह १६९०६ ई० में बेलगाँव के 
गणेश-विद्यालय में अध्यापक हो गये। उस समय बेलगाँव का यह विद्यालय 
अपनी क्रान्तिकारी और विद्रोहात्मक योजनाञ्रों के कारण सरकार की निगाह 
में खटक रहा था और इसके प्रबंधक इसे बंद करने के लिए विवश हो गये थे । 
ऐसी स्थिति में काका साहब अधिक दिनों तक इस विद्यालय में न रह सके । उन 
दिनों चिकित्सक! (आलोचक) नाम की एक मराठी-पत्रिका निकलती थी। इस 
पत्रिका में उनके लेख प्रकाशित होते थे। उनके इन लेखों से प्रभावित होकर 
'राष्टमत” नामक देनिक मराठी-पत्र के संपादकोय विभाग में का करने के लिए 
उन्हें आ्रामंत्रित किया गया। इस पत्र के संस्थापक लोकमान्य तिलक थे और यह 
बम्बई से प्रकाशित होता था। लेकिन कुछ दिनों बाद ही नासिक के अंग्रेज कले- 
क्टर की राजनीतिक हत्या के फलस्वरूप जो दमन-चक्र आरंभ हुआ उसके कारण 


यह पत्र भी बन्द कर दिया गया। ह 
पत्र बन्द होजाने से काका साहब बड़ौदा चले गये श्रौर वहाँ के गंगानाथ्‌ 


भारतीय सर्वविद्यालय के प्रिसिपल हो गये । इस विद्यालय के संस्थाषक स्वर्गीय 
बैरिस्टर श्री केशवराव देशपांडे थे। श्री केशवराव देशपांडे एक उत्साही राष्ट्र-प्रेमी 
और श्री अरविन्द के परम मित्र थे। उनके इस विद्यालय का उदेश्य ऐसे त्यागी 
और निस्स्वार्थ समाज-सेवियों और राजनीतिक कार्य॑-कर्ताओं को तैयार करना 
था जिनके व्यक्तित्व में प्राचीन और नवीन शिक्षा-पद्धतियों का समन्वय हो और 
जो उनका उपयोग अपने सेवा>द्षेत्रों में करने की सामथ्यें रखते हों | विद्यालय 


काका कालेलकर १६१ 


में इस प्रकार का घरेलू वातावरण उत्पन्न करने के लिए विद्द प्रध्यापको 
को नाना, मामा, पा काका आदि कद 03 कक लेल 
ठ या करते थे। कालेल- 
कर को इसी विद्यालय में काका” की उपाधि मिली और फिर वह इसी तान से 
प्रसिद्ध हो गये । विद्यालय के प्रबंधकों को यह आ्राशा थी कि एक देशी राज्य में 
उनके राष्ट्रीय विद्यालय को भलीभॉति पतपने और उन्नति करने का अवसर 
मिलेगा, किन्तु शीत्र ही उतकी आशाओं पर तुपारपाट हो गया। बड़ौदा के 
तत्कालीन महाराज सयाजीराव बड़े स्वाभिमानी थे । सन्‌ १६११ ई० के दिल्‍्ली- 
दरबार के अवसर पर उन्होंने तत्कालीन भारत-सम्राट जाजं पंचम के पीछे-पीछे 
चलने से इन्कार कर दिया था । इससे अँग्रेजी सरकार को उनकी राज-भनक्ति पर 
संदेह होने लगा था । ऐसी स्थिति में बड़ोदा-सरकार ने गंगानाथ-विद्यालय को 
हमेशा के लिए बन्द कर दिया । 
अबतक अपनी क्रान्तिकारी प्रवृत्तियों के कारण काका साहब अँग्रेजी सरकार 
की आखों पर चढ़ चुके थे | सरकार के ग्रुप्तचर दिन रात उनके पीछे पड़े रहते 
थे। इससे उनका बाहर निकलना कठिन हो गया था । ग्रपनी इस स्थिति से वह ऊन 
गये थे | इसके झतिरिक्त उनके हुंदय में आध्यात्मिक भावना भी जोर पकड़ती 
जा रही थी | सरकारी अंकुश एवं प्रतिबन्धों के कारण उनकी वाह्म प्रवृत्तियाँ 
प्रन्तमुंखी हो गयी थीं । इस प्रकार उनके हृदय और मस्तिष्क में इन्द्र छिंड़ा हुआ 
था| देश की राजनीतिक परिस्थितियाँ और सरकारी दमन-चक्र यदि एक ओर 
उन्हें किसी भी उपाय से देश को पराधीनता से मुक्त करने की प्रेरणा देते थे वो 
दूसरी ओर जीवन का कदु संघर्ष उनकी वैराग्य-भावना को उभार देता था। १७ 


वर्ष की अ्रवस्था में लक्ष्मीबाई शिरोदकर से उनका विवाह हो चुका था ओर 


इस विवाह से एक पुत्र भी उत्पन्न हो चुका था। ऐसी स्थिति में घर से विरक्त 
होकर साधु-संन्यासी का जीवन व्यतीत करना साधारण वात नहीं थी। काम-काज 
कहीं मिल नहीं रहा था। इससे जीवन की भंमटे बढ़ती ही जा रही थीं । इसी 
बीच दूसरे पुत्र-रत्न का जन्म हुआ । वह एक महीने का भी नहीं हो पाया था 
कि काका साहब एक दिन मुँह-अंधेरे घर से निकल पड़े और दाढ़ी बढ़ाकर पैदल 
हो हिमालय की ओर चले गये । 

काका साहब ने हिमालय की ढाई हजार मील की पद-यात्रा की । उनकी इस 


१६० दक्षिण के देश-रत्न 


संपन्न होकर उन्होंने पुना के फम्यूंसन कालेज में प्रवेश किया और वहाँ से 
१६०७ ई० में उन्होंने बी० ए० पास किया । इसी वर्ष वह एक ऐसी गुप्त राजनी- 
तिक संस्था के निकट संपक में आये जिसका उद्देश्य-हिसात्मक उपयों-द्वारा अ्रैँग्रेजी 
सरकार का अन्त करना या । जीवतराम भगवानदास किरपलानी उस समय उनके 

सहपाठी और मित्र थे । उनके साथ वह स्वामी विवेकानन्द और लोकमान्य तिलक 
के लेखों को वड़े ध्यान से पढ़ा करते थे। उन लेखों के प्रभाव से उनमें राजनीति 
के क्षेत्र में सक्रिय भाग लेने का तीन इच्छा उत्पन्न हुई। राजनीतिक क्षेत्र में वकीलों 
का बोलवाला था। इसलिए नवग्ुुवक काका साहब ने ला-कालेज में अपना नाम 
लिखाया और १६०८ ई० में ला को प्रथम वर्ष को परीक्षा पास की, लेकिन 
फिर उन्होंने श्रपता विचार बदल दिया और वह १६०६ ई० में बेलगाँव के 
गणेश-विद्यालय में अध्यापक हो गये। उस समय बेलगाँव का यह विद्यालय 
अपनी क्रान्तिकारी और विद्रोहात्मक योजनाओं के कारण सरकार की निगाह 
में खटक रहा था और इसके प्रबंधक इसे बंद करने के लिए विवश हो गये थे । 
ऐसी स्थिति में काका साहब अ्रधिक दिनों तक इस विद्यालय में न रह सके । उन 
दिनों चिकित्सक (आलोचक) नाम को एक मराठी-पत्रिका निकलती थी। इस 
पत्रिका में उनके लेख प्रकाशित होते थे। उनके इन लेखों से प्रनाद्वित होकर 
'राष्ट्रमत” नामक देनिक मराठी-पत्र के संपादकीय विभाग में काय॑ करने के लिए 
उन्हें झ्रामंत्रित किया गया। इस पत्र के संस्थापक लोकमान्य तिलक थे ओर यह 
बम्बई से प्रकाशित होता था। लेकिन कुछ दिनों बाद ही नासिक के श्रेंग्रेज कले- 
क्टर की राजनीतिक हत्या के फलस्वरूप जो दमन-चक्र आरंभ हुआ उसके कारण 


यह पत्र भी बन्द कर दिया गया। हा 
पत्र बन्द होजाने से काका साहब बड़ौदा चले गये और वहाँ के गंगानाथ 


भारतीय सर्वविद्यालय के प्रिसिपल हो गये । इस विद्यालय के संस्थाषक स्वर्गीय 
बैरिस्टर श्री केशवराव देशपांडे थे । श्री केशवराव देशपांडे एक उत्साही राष्ट्र-प्रेमी 
और श्री भ्ररविन्द के परम मित्र थे। उनके इस विद्यालय का उद्देश्य ऐसे त्यागी 
और निस्स्वार्थ समाज-सेवियों और राजनीतिक कायं-कर्ताओं को तैयार करना 
था जिनके व्यक्तित्व में प्राचोेच और नवीन शिक्षा-पद्धतियों का समन्वय हो और 
जो उनका उपयोग अपने सेवा-द्षेत्रों में करते की सामथ्ये रखते हों । विद्यालय 


काका कालेलकर 


दा 


६६ 
में इस प्रकार का घरेलू वातावरण उतन्न करने के लिए विद्यार्बी अपने अ्रध्यापको 
कोनाना', मामा”, अप्पा/, काका! आदि कहकर संवोधित किया करते थे। कालेल- 
कर को इसी विद्यालय में 'काका” की उपाधि मिली और फिर वह इसी नान से 
प्रसिद्ध हो गये । विद्यालय के प्रबंधकों को यह ग्राज्षा थी कि एक देज्ञी राज्य में 
उनके राष्ट्रीय विद्यालय को भलीभाँति पनपने ओर उत्लति करने का गअ्रवन्चर 
मिलेगा, किन्तु शीक्र ही उनकी आशाओ्रों पर तुपारपाट हो गया। व्जौदा के 
तत्कालीन महाराज सयाजीराव बड़े स्वाभिमानी थे । सन्‌ १६११ ई० के दिल्ली- 
दरबार के अवसर पर उन्होंने तत्कालीन भारत-सम्नाट जाजे पंचम के पीछे-पीछे 
चलने से इन्कार कर दिया था। इससे अँग्रेजी सरकार को उनकी राज-भक्ति पर 
संदेह होने लगा था । ऐसी स्थिति में बड़ौदा-सरकार ने गंगानाथ-विद्यालय को 
हमेशा के लिए बन्द कर दिया । 

अबतक अपनी क्रान्तिकारी प्रवृत्तियों के कारण काका साहब अंग्रेजी सरकार 
को आखों पर चढ़ चुके थे | सरकार के गुप्ततर दित रात उनके पीछे पड़ें रहने 
थे। इससे उनका बाहर निकलना कठित हो गया था । ग्रपनी इस स्थिति से वह ऊब 
गये ये | इसके अतिरिक्त उनके हृदय में आध्यात्मिक भावना भी जोर पकड़ती 
जा रही थी | सरकारी अंकुश एवं प्रतिबन्धों के कारण उनकी बाह्य प्रदृत्तियाँ 
प्रन्तमुंखी हो गयी थीं । इस प्रकार उनके हृदय और मस्तिष्क में दन्द्द छिड़ा हुआ 
था | देश की राजनीतिक परिस्थितियाँ और सरकारी दमन-चक्र यदि एक ओर 
उन्हें किसी भी उपाय से देश को पराधीनता से मुक्त करने की प्रेरणा देते थे तो 
दूसरी ओर जीवन का कटु संघर्ष उनकी वैराग्य-सावना को उभार देता था | १७ 
वर्ष की श्रवस्था में लक्ष्मीबाई शिरोदकर से उनका विवाह हो चुका था और 
इस विवाह से एक पुत्र भी उत्पन्न हो चुका था। ऐसी स्थिति में घर से विरक्त 
होकर साधु-संत्यासी का जीवन व्यतीत करना साधारण बात नहीं थी । कम 
कहीं मिल नहीं रहा था। इससे जीवन की भंमटे बढ़ती ही जा रही थीं । इसी 
बीच दूसरे पुत्र-रत्त का जन्म हुआ । वह एके महीने का भी नहीं हो पाया था 
कि काका साहब एक दिल मुँह-अंधेरे घर से निकल पड़े और दाढ़ी बढ़ाकर पेदल 


हो हिमालय की ओर चले गये । े । 
काका साहब ने हिमालय को ढाई हजार मील की पदयात्रा की । उनकी इस 


)। 


क्र 


श्६२ दक्षिण के देश-रत्न 


लस्बी पदबयात्रा ने उन्हें कमंग्रोगी बना दिया और वह साधु दात्तत्रेय के नाम से 
भ्रसिद्ध हो गये । उन्होंने गंगोतरी, यमुनोत्तरी, केदारनाथ, बदरीनाथ, अमरनाथ 
आदि हिमालय पर स्थिति सभी पवित्र ती्थों की यात्रा की । इसके बाद वह नेपाल 
भी गये जहाँ उस समय भारतीय क्रान्तिकारियों का अड्डा था। अपनी इस रोमां- 
चकारी पद्ात्रा को वह आज भी नहीं भूल सके हैं | उन्हें जब-कभी हरद्ार 
जाने का अवसर मिलता है तब वह ऋषिकेश अवश्य जाते हैं और गंगा को पार 
कर स्वर्गाश्नम की उस कुटी का दर्शन करते हैं जिसमें बैठकर उन्होंने अपनी उठती 
जवानी के दिलों में तपस्या की थी। वह शिक्षा के इतने प्रेमी थे कि उन्होंने 
नामि टक लहरातो हुईं लम्बी दाढ़ी और गेरुए दरों की परवाह न कर अध्यापन- 
कार्य की खोज की । हरद्वार में एक ऋषिकुल विद्यालय था । उसके वह प्रधाना 
चाय हो यये । लेकिन इस विद्यालय के अधिकारियों से उनकी पटरी नहीं बैठी । 
अधिकारी-बर्ग अछूतों को वेद आदि पढ़ाने के पक्ष में नहीं थे । उनकी यह संकुचित 
नीति काका साहब को पसंद नहीं आयी । वह अंधविश्वासी नहीं थे । उन्होंने 
लिखा है. “पुराने जमाने की संस्कार-समृद्धि, कला-रसिकृता और सावंत्रिक 
संतोष, इन तोनों बाों का मैने अनुभव किया है । श्रतः पुराने जीवन 
के प्रति मेरे मन में अनादर नहीं, बल्कि कृतज्ञता एवं भक्ति ही है। फिर भी 
मुझे लगता हैं कि जेसे आग पर से राख हटाने की भ्रावश्यकता होतो है 
या घर का निकमस्मा कबाड़ निकाल देना होता है, वेसे ही धर्म-वृक्ष को भी समय 
समय पर ऋककोर कर उसके सूखे या सड़े-गले पत्तों को गिराने की 
आवश्यकता होती है ।”” अपनी इस धारणा के अनुसार वह अछूतों को विद्याध्ययन 
के लिए कुपात्र नहीं समभते थे । इसी बात पर विद्यालय के अ्धिकारियोसेउ नका 
मत-भेद हो गया और उन्होंने अपने पद से त्याग-पत्र दे दिया। ऐसी स्थिति में 
हरद्वार से उनका जी उचट गया और वह बूमते-घासते हैदराबाद (सिंध) पहुँचे 
और वहाँ के सिधृ-ब्रह्मचर्याश्रम के प्रधानाचार्य हो गये । परन्तु वहाँ भी वह 
अधिक दिनों तक न टिक सके। सन्‌ १६१४ ई० के मध्य में वह शान्ति-निके- 
तन ( बंगाल ) में अध्यापन-कार्य करने लगे । शान्तिनिकेतन में बह इतने लोक- 

प्रिय हुए कि अध्यापक उन्हें बड़े प्रेम से दत्त बाबू” के नाम से संबोधित करते थे । 
जिन दिनों काका साहब शान्ति-निकेतन में अध्यापन-कार्य कर रहे थे उन्हीं 


श्६२ दक्षिण के देश-रत्न 


लम्बी पद-यात्रा ने उन्हें कमंयोगी बवा दिया और वह साधु दात्तत्रेय के नाम से 
अ्रसिद्ध हो गये । उन्होंने गंगोतरी, यमुनोत्तरी, केदारताथ, बदरीनाथ, अमरनाथ 
आदि हिमालय पर स्थिति सभी पवित्र तीर्थों की यात्रा की । इसके बाद वह नेपाल 
भी गये जहाँ उस समय भारतीय क्रान्तिकारियों का अड्डा था। अपनी इस रोमां- 
चकारी पद-यात्रा को वह आज भी नहीं भूल सके हैं । उन्हे जब-कभी हरद्वार 
जाने का अवसर मिलता है तब वह ऋषिकेश अवश्य जाते हैं और गंगा को पार 
कर स्वर्गाश्रम की उस कुटी का दर्शन करते हैं जिसमें बेठकर उन्होंने श्रपनी उठती 
जवानी के दिनों में तपस्या की थी। वह शिक्षा के इतने प्रेमी थे कि उन्होंने 
ताभि तक लहरातो हुईं लम्बी दाढ़ी ओर गेरुए वर्कों की परवाह तन कर अध्यापन- 
कार्य की खोज की ; हरद्वार में एक ऋषिकुल विद्यालय था । उसके बह प्रधाना 
चार्य हो गये । लेकिन इस विद्यालय के अधिकारियों से उनकी पटरी नही बैठी । 
अधिकारी-वर्ग अछूतों को वेद आदि पढ़ाने के पक्ष में नहीं थे । उनकी यह संकुचित 
नीति काका साहब को पसंद नहीं आयी। वह अंधविश्वासी नहीं थे । उन्होंने 
लिखा है “प्राने जमाने की संस्कार-समृद्धि, कला-रसिकता और सावंत्रिक 
संवोप, इन तोनों बालों का मैने अनुभव किया है । अ्रतः पुराने जीवन 
के प्रति मेरे मन में अनादर नहीं, बल्कि कृतज्ञता एवं भक्ति ही है। फिर भी 
मुझे लगता हे कि जेंसे आग पर से राख हटाने की आवश्यकता होतो है 
या घर का निकस्मा कवाड़ निकाल देना होवा है, वेसे ही धर्म-वृक्ष को भी समय 
समय पर भकझोर कर उसके सखे या सड़े-गले पत्तों को गिराने की 
आवश्यकता होती है ।”” अपनी इस धारणा के अनुसार वह अछूतों को विद्याध्ययन 
के लिए कुपात्र नही समझते थे । इसी बात पर विद्यालय के भ्रधिकारियोसेउ नका 
मत-भेद हो गया और उन्होंने अपने पद से त्याग-पत्र दे दिया। ऐसी स्थिति में 
हरद्वार से उनका जी उचट गया और वह घृमते-घामते हैदराबाद (सिंध) पहुंचे 
और वहाँ के सिधु-ब्रह्मचर्याश्रम के प्रधानाचायं हो गये । परन्तु वहाँ भी वह 
अधिक दिनों तक न टिक सके। सन्‌ १६१४ ई० के मध्य में वह शान्ति-निके- 
तन ( बंगाल ) में अ्रध्यापन-कार्य करने लगे । शान्तिनिकेतन में वह इतने लोक- 
प्रिय हुए कि अध्यापक उन्हें बड़े प्रेम से दत्त बाबू” के नाम से संबोधित करते थे । 
जिन दिनों काका साहब शान्ति-निकेतन में अध्यापन-कार्य कर रहे थे उन्हीं 


काका कालेलकऋर ८ 


दिनों महात्मा गांधी अफ्रीका से स्वदेश लौटे और अपने सहयोगियों के तय 
निकेतन में ठहरे | इसी झवसर पर पहली वार 23 फरवरी, सन्‌ *:: 
कार्का साहब ने गांवीजी से भेंट की । इस पहली भेंट मे हो था 
मोहक व्यक्तित्व का काका साहव पर ग्रत्यधिक प्रभाव यडा । लेकर ऋऊातक्ा माहव 
उनका श्राद्िसावादी दर्शव मानने के लिए तेयार नहीं हुए । स्व॒नावतः क्ाऊझा गाहत 
क्रान्तिकारी थे। उनका विश्वास था कि अँग्रेजी राज्य का अन्त हिस.त्नझ उर्ाायों- 
द्वारा ही हो सकता है। अ्रहिसात्मक उपायों को अमल में ह.ने के बह वराघा 
नहीं थे, पर अहिसा को सिद्धान्त के रूप में स्वीकार करने के लिए बह तेयार नहीं 
थे। इसी विषय पर कई दिनों तक गांवीजी से उनका वाद-विवाद हुआ । इस बाद- 
विवाद के फलस्वरूप वह गांवीजी को अपना युरु मानने लगे, लेकिन फिर भी वह 
उनके अनुयायी नहीं बने । गांधीजी शान्ति-निकेतन ने चले गये । काका साहब के 
हृदय और मस्तिष्क में हिसा और अहिसा का इन्द चलता रहा। अन्तत्रः अहिसा 
की हिसा पर विजय हुई श्र जब एक महोने वाद गाधीजों पुत्र: शझान्त्रि-नकेतन 
आये तब काका साहब उनके अनुयायी हो गये । गांधीजों उनकी प्रतिभा, उनकी 
बौद्धिक क्षमता, उनकी सचाई श्लौर उनकी लगन से बहुत प्रभ्नावित्र थे । इसालए 
उन्होंने गुरुदेव रवीन्द्रनाथ ठाकुर से कहकर काका साहब का अपने साथ ले 
लिया । इसके बाद जब गुरुदेव गांधीजी से मिलते थे तव वह हँसते हुए गांधीजी 
को यह उलाहना दिया करते थे कि दत्त बाबू के रूप में आपने श्ास्ति-निक्रेतन 
से जो ऋण लिया उसे आप चुकाना भूल गये । गुरुदेव के इस तकाजे का उत्तर 
गांधीजी अपनी गंभीर मुस्कान से दे दिया करते थे । 
अफ्रीका में सत्याग्रह-आन्दोलन-द्वारा महात्मा गावी को जो सफलता मिली थी 
उसका प्रयोग वह अपने देश में भी करवा चाहते थे। उनका दृष्टि स कुछ छापा 
नहीं था । श्रेंग्रेजी सरकार के अत्याचार बढ़ते जा रहे थे ओर वह उसका इस नीति 
से अत्यन्त क्षब्ध थे। लेकिन वह अकेले कुछ कर नहीं सकते थे। सदृण दत्च को 
उन्हें अपने सत्याग्रह-आन्दोलव का मर्म समझाने को आवश्यकता था। इसाल+ 
ने अहमदाबाद के निकट कोचरब नामक स्थात पर एक सत्यात्रह-क्राक्षम की 
स्थापना की । यह देश में स्वतंत्रता देवी को आराधना का पहला मंदिर था। इस 
आश्रम में काका साहब ने अपने ज्येष्ठ पुत्र के साथ प्रवेश किया । कुछ दिनों बाद 
१३ 


है 
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१६४७४ दक्षिण के देश-रत्न 


जब आश्रम सावरमती में स्थानानतरित कर दिया गया तब काका साहब की पत्नी 
भी अपने छोटे पुत्र के साथ झ्राकर आश्रम में रहने लगीं। इसके बाद ही आचाय॑ 
दिनोबा भावे, किशोरलाल मशरूवाला तथा महादेव देसाई अपनी-अपनी पत्नी के 
साथ आश्रम के निवासी हो गये । इस प्रकार यह आश्रम धीरे-धीरे देश का हृदय 
और मस्तिप्क बन गया और यही से संपूर्ण देश में सामाजिक, आथिक और 


राजनीतिक आन्दोलनों का श्रीगणेश हुआ । 
गांधीजी ने सावरमती में आश्रम-निवासियों के बालकों की शिक्षा के लिए 


एक पाठशाला स्थापित की थी । उन्होने काका साहब को इस पाठशाला का 
प्रधानाचाय नियुक्त किया । पन्द्रह -वर्ष पश्चात्‌ इसी पाठशाला की शिक्षा-प्रणाली 
के आधार पर बुनियादी शिक्षा की गाँधी-योजना प्रसारित की गयी । सन १६२० 
ई० के असहयोग-आन्दोलन के दिनों में जब गांधीजी ने ग्रुजरात-विद्यापीठ को 
स्थापना की तब काका साहब का इस संस्था के साथ भी संबंध स्थापित हुआ । 
पहले इस संस्था में प्रोफेसर के पद पर उनकी नियुक्ति हुई | इसके बाद वह इस 
संस्था के प्रादादाइय और फिर उप-कुलपति बनाये गये । सन्‌ १६२२-२४ ई० 
में, जब गांधीजी जेल में थे, काका साहब ने यंग इप्डियाः (झंग्रजी) और 'नव- 
जीवन” (गुजराती) नामक दो साप्ताहिक पत्रों का संपादत किया । इनमें उनके जो 
लेख प्रकाशित होते थे वे उग्र राष्ट्रीय भावनाओं से भरे रहते थे। इन लेखों में से 
एक लेख के आधार पर उन्हें कारावास की पृण्य-यात्रा करनी पड़ी । इसी समय 
वह एक प्रोढ़ भुजराती-लेखक के रूप में प्रसिद्ध हुए। उन्होंने गुजराती में ऐसी 
अनेक रचनाएँ प्रस्तुत कीं जो गुजरात में काफी लोक-प्रिय हुईं। आज भी गुजरात 
के प्रत्येक शिक्षित परिवार में उतकी रचनाएँ आदर की दृष्टि से देखी जाती हैं। 
उनके दर्शन-संबंधी भ्रन्थों में गीता” पर उनका भाष्य बहुत प्रसिद्ध है। इसके 
अतिरिक्त उन्होंने अपने संस्मरण भी लिखे हैं जो 'स्मरण-यात्रा” में संगृहीत हैं । 
'उत्तराती दीवालें? (उत्तर की दीवारें) उनकी प्रथम जेल-यात्रा संबंधी रचना है। 
इसमें उन्होंने अपने जेल-जीवन के साथियों, पश्चु-पक्षियों, कीट-पत॑ंगों, पेड़-पौधों 
आदि का अत्यन्त रोचक वर्णन किया है । “हिमालय की यात्रा”, जीवन का काव्य, 
बापू की भाँकियाँ', उस पार के पड़ोसी” आदि उनकी शअन्य रचनाएँ हैं । मराठो, 
भुजराती, संस्कृत, हित्दी और अंग्रेजी आदि भाषाओं पर उनका पूर्ण अधिकार है 


काका कालेलकर 


चित 


२ 
श्रौर उन्होंने लगभग चालोस पुस्तकों की रचना की है। बंगला में उन्होंने कोई 
मौलिक रचना नहीं की । फिर भी इस भाषा के भी वह धनी हैं और उन्होंने 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर की कविताश्रों का अनुवाद खीद्ध-प्रतिभा के नाम से क्या है । 

काका साहव राष्ट्र-भाषा हिन्दी के प्रेमी हैँ और उसकी उन्नति में उन्होंने अपना 
सामयिक सहयोग दिया है । गांवीजी जब सावरमती से हटकर दर्धा में रहने लगे थे 
तब काका साहब भी उनके साथ वर्धा चले गये थे। वहाँ गांधीजी ने काका साहद को 
नागरी-लिपि में सुधार करने तथा उसका प्रचार करने का काम सौंपा था। तत्र से 
काका साहब बराबर हिन्दी में ही लिखते और बोलते रहे । उन्होंने 'हिन्दी-मंगल 
प्रभाव” नामक साप्ताहिक पत्र का संपादन किया और गांधीजी की विचार-धारा के 
प्रनुसार हिन्दी और उर्द के मिश्रण हिन्दुस्तानी! का समर्थन किया । इससे 
शुद्ध हिन्दी के पक्षपातियों ने उनका बड़ा विरोध किया | परन्तु काका हाहव स्वयं 
वैसी भाषा नहीं लिखते थे। इसलिए उनके प्रति हिन्दीवालों का विरोव थान्त तो 
हो गया, किन्तु हिन्दी के प्रति उनकी नीति बराबर ढुलमुल बनी रही । १६५६० 
में वर्धा-हिन्दी-प्रचार-समिति ने उन्हें महात्मा गांधी-पुरत्कार' देकर उनका सम्मान 
किया । 

काका साहब आरंभ से ही यात्रा-प्रेमी रहे हैं । उन्होंने भारत का कोना-कोना 
ही नहीं छाना है, जापान और पूर्व श्रफ्रीका की भी यात्रा को है और श्रपने अनु- 
भव लिखे है । इस प्रसंग में उनकी रचना “उस पार के पड़ोसी” (आवर नैउस्ट दोर 
नेबर) अत्यन्त रोचक है। इसमें उन्होंने पूर्व-अफ्रीका को प्रकृति और वहाँ के 
मानव-समाज का गहरा अध्ययन प्रस्तुत किया है। यात्रा-विवरण लिखने की उनको 
वौली अत्यन्त रोचक झौर प्रभावशाली है। इस समय तक वह अपने जीवन के 3८ वर्ष 
पार कर चुके हैं। फिर भी उनमें उत्साह की कमी नहीं है । राज्य-सभा के मनों- 
नीत सदस्य के रूप में उन्होंने बड़ा काम किया है। सावंजनिक जीवन से विश्राम 
लेने पर भी उनके दस-बारह घंटे अध्ययन, चिस्तन और मनन में बीतते हैं । 


-+ 
श्रीनिवास रामनुजम्‌ 

गणित के एक प्रसिद्ध विदेशी विद्वान ने श्रीनिवास रामानुजम्‌ की प्रतिभा 
का मूल्यांकन करते हुए लिखा है-- यह बड़ी आश्चर्यजनक बात है कि श्रीनिवास 
रामानुजम्‌ अत्यन्त श्रल्प अवस्था में हो गणित के 
उन कठिन प्रश्नों को हल कर सकते थे जिन्हें 
हल करने में पश्चिम के बड़ें-से-बड़े विद्वानों को 
सो वर्ष से अधिक समय लग गया था और 
जिसमें से कुछ को वे आज तक हल नहीं कर पा 
सके हैं ।” इसमें शक नहीं कि श्रीनिवास 
रामानुजमस्‌ आधुनिक युग के एक सहान गणितज्ञ 
और दूसरे भास्कराचायें थे । उनका जन्म 
मद्रास प्रदेश के इरोद नामक एक छोटे-से गाँव 
में २२ दिसम्बर, सन्‌ श्द८पघ७ ई० को हुआ था । 
उनका परिवार अत्यन्त साधारण परिवार था । उनके माता-पिता अ्रधिक शिक्षित 
नहीं थे । ऐसे परिवार में जन्म लेकर श्रीनिवास रामानुजम्‌ ने गणित में वह 
योग्यवा दिखायी कि संसार के वैज्ञानिक चकित रह गये । 





श्रीनिवास रामानुजम्‌ आरंभ से ही शान्‍्त और चितनशील थे । अन्य बालकों 
की भाँति खेल-ऋछद के प्रति उनकी रुचि नहीं थी। वह अपना अधिक-से-प्रधिक 
समय अध्ययन और चिन्तन में ही लगाते थे। 'इससे वह अपनी कक्षा में सब से 
आगे रहते थे और परीक्षा में सर्वप्रथम आते थे । उनके इस ग्रुण से उनके माता- 
पिता तो हपित-पुलकित होते ही थे, उनके अध्यापक भी अपने साधारण विद्यालय 
में एक प्रतिभा-संपत्न बालक को पाकर गौरव का अनुभव करते थे और रामानुजम्‌ 
की आधी फीस माफ कर देते थे । 


श्रीनिवास रामानुजम्‌ को विद्यालय के सभी विषयों से दिलस्वपी थी, पर 
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के 


उन सब में से गणित के प्रति उनको विशेष रुचि था। इसलिए वह विनय अध्यापक 
की सहायता के घंटों गणित का अभ्याप्त करते रहते थे। बीडगणित के जो प्रश्न 
इंटर के विद्यार्थी हल करते थे वह उन्हें तीसरी कज्ञा में ही हल करने लग गये 
थे। अपनी अदभुत प्रतिभा के कारण उन्होंने चौथी कक्षा में ही बिना किसी की 
सहायता के त्रिकोणमिति ( ट्रिगनामेद्री ) का अभ्यास आरंभ कर दिया था। इतना 
ही नही, पाँचवीं कक्षा में उन्होंने गणित के एक प्रसिद्ध विस्तार--ज्या और 
कोज्या के विस्तार” के विषय में, विना उसके मूल सिद्धान्त को जाने हो, जानकारी 
प्राप्त कर ली थी । ऐसी थी उनकी प्रतिभा और ऐसी थी उनकी हगन ! उनको 
प्रतिभा पर उनके अध्यापक दाँतों तले अँगुली दवाते थे । 


श्रीनिवास रामानुजम्‌ ने १७ वर्ष की अवस्था में मद्रास-विरत्रविद्यालय से 
मैट्रिक पास किया । श्रच्छे तम्बरों से पास होने के कारण उन्हें छात्रवृत्ति मिली । 


पर वह अधिक दिनों तक छात्रवृत्ति न प्राप्त कर सके । कालेज में उनका अधिकांश 
समय गणित के अध्ययन में ही बीत जाता था । फलस्वरूप पहली परीक्षा में ही 
अन्य विषयों में अनत्ती्ण हो जाने के कारण उनकी छात्रवृत्ति बन्द हो गयी । इसस 


उनकी पढ़ाई समाप्त हो गयी । घर की आर्थिक स्थिति अच्छी नहों थी । इसलिए 
वह कालेज छोड़कर अपने गाँव चले गये | 
अपने घर पर रहकर ही श्रीनिवास रामानुजम्‌ ने गणित का अम्यास किया । 


उनका सारा समय केवल इसी विषय के अध्ययन और अभ्यास में बीतता था। 
इससे थोड़े ही समय में उन्होंने गणित के सभी सिद्धान्तों की स्वयं ही अच्छी जानकारी 
प्राप्त कर ली और सतत अभ्यास से कई नवीन सिद्धान्तों का भी आविष्कार 
किया । पास थे वह मैट्रिक ही, पर गणित में उनकी टक्‍्फर का उस समय कोई 
विद्वान नहीं था । वह अपने विषय के स्व-निभित आचाय॑ थे । नि्ध॑नता प्रतिभा का 
मार्ग अवरुद्ध नहीं कर सकती-- इसकी वह जिन्दा मिसाल थे । 

प्रतिभा-संपत्न होने पर भी निर्धन व्यक्तियों के जीवन का मार्ग समतल और 
चिकना नहीं होता । उन्हें श्रपने जीवन के मार्ग के कंकड़-पत्थरों से जुकता पड़ता 
है । श्रीनिवास रामानुजम्‌ को भी अपने जीवन के मार्ग में अनेक कठिनाइयों का 
सामना करना पड़ा । विवाह हो जाने के बाद उन्हें नौकरी की चिन्ता हुई । पर 
उन- जैसे कम शिक्षा-प्राप्त तथा साधारण कुल में उत्पल्न बरुवक को अच्छी नोकरी 
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मिले तो कहाँ मिले ? लोग गणित में उनकी असाधारण योग्यता तो स्वीकार 
करते ये, पर उन्हें किसी पद पर नियुक्त करने के लिए कोई तैयार नहीं होता था । 
अँग्रेजी राज था। उस विदेशी राज मे प्रतिभा की कही पूछ नहीं थी। मेट्रिक 
पास को मैट्रिक का ही वेतत मिल सकता था। श्रीनिवास रामानुजम्‌ नें नौकरी 
के लिए बड़ी दौड़ धूप की। कई दरवाजे उन्होंने खटखटाये। श्रन्त में ३० रु० मासिक 
की उन्हें नोकरी मिली ।' 
श्रीनिवास रामानुजम्‌ का रहन-सहन अत्यन्त साधारण था। उनके जीवन 
में कृत्रिमता नहीं थी। सादा भोजन, सादा वस्त्र और अपने विषय की मोन 
साथना । केवल ३० २० प्रतिमास॒ कमाकर भी वह परम संतोषी बने रहे । धन 
के लोभ से उन्होंने अपनी साधना पर आँच नहीं आने दी । वह बराबर गणित का 
अभ्यास करते रहे । अपने नवीन सिद्धात्तों के संबंध में उन्होंने कई लेख लिखे जो 
मद्रास की भारतीय गणित-सभा” के मुख-पत्र में प्रकाशित हुए। इन लेखों से 
भारतीय गणितज्ञों का ध्यान रामानुजम्‌ की ओर आक्ृष्ट हुआ । राजकीय बेध- 
शाला के अध्यक्ष तो रामानुजम्‌ के सिद्धान्तों से इतने अधिक प्रभावित हुए कि 
उन्होंने ने मद्रास-विश्वविद्यालय के अधिकारियों से रामानुजम्‌ को विशेष छात्र- 
वृत्ति देकर विश्वविद्यालय की प्रयोगशाला में स्वतंत्र रूप से अनुसंधान करने की 
आ्राज्ञा प्रदान करने के लिए आ्राग्रहपृर्वकं अनुरोध किया। विश्वविद्यालय के 
अधिकारियों ने उतका अनुरोध स्वीकार कर लिया। इस प्रकार रामानुजम्‌ को ७५ 
रु० मासिक छात्रवृत्ति पर विश्वविद्यालय में गणित-संबंधी अनुसंघान और कार्य 
करने की आज्ञा मिल गयी । रामानुजम्‌ नौकरी छोड़ कर विश्वविद्यालय में रिसचच 
करने लगे | इससे उनका सारा समय विश्वविद्यालय में बीतने लगा । 
प्रतिभा में आँधी और तूफान का वेग नहीं होता । उसका प्रसार धीरे-धीरे 
होता है । उसका साधक रामानुजम्‌-सा साधक होता है। जिन दिनो रामानुजम्‌ 
मद्रास-विश्वविद्यालय में रिसचे-कार्य कर रहे थे उन्हीं दिनों किसी ने इंग्लेण्ड के 
विद्व-विख्यात गणिताचार्य डा० हार्डी को रामानुजम्‌ के लेख दिखाये । उन लेखों 
का अ्रष्ययन कर डा० हार्डी बहुत प्रभावित हुए । उन्होंने रामानुजनम्‌ को अपने 
पास बुलाने का प्रयत्न किया । सन्‌ १६११ ई० में द्विटी कालेज के एक प्रोफेसर 
मद्रास आये ओर उन्होने मद्रास-विश्वविद्यालय से रामानुजम्‌ को लंदन भेजने की 
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ग्रा्थना की | मद्गास-विश्वविद्यालय के लिए यह बड़े गौरव की बात थी । इस- 
लए मद्रास-विद्वविद्यालय मे रामातुजम्‌ को प्रति वर्ष २५० पौण्ड देवा स्वीकार 
किया । इस प्रकार रामानुजम्‌ उस प्रोफेसर के साथ लंदन चले गये । यह उनके 
अबतक के स्वाध्याय का सबसे बड़ा पुरस्कार था। प्रतिभा प्रचार से पूज़नीय 
नहीं होती, सतत्‌ साधना से पूजनीय होती है। 

श्रीनिवास रामानुजम्‌ जिस समय इंग्लेप्ड गये उस समय उनकी अवस्था 
लगभग २४ वर्ष की थी । डा० हार्डी ने उन्हें देखा तो आइचय में पड़ गये । एक 
साधारण नवयुवक और उसमें इतनी प्रतिभा ! वह उनकी तेजस्वी प्रतिभा से बहुत 
प्रभावित हुए और उन्होंने उन्हें ६० पौंड की छात्रवृत्ति देकर अपने क्रेब्रिज-विश्व- 
पद्यालय में रख लिया । केंब्रिज-विश्कविद्यालय संसार का सर्वाधिक प्रसिद्ध विश्व- 
विद्यालय था। साधारण प्रतिभावालों की उसमें पैंठ नहीं थी। रामानुजम्‌ के 
लिए उसमें स्थान मिलना रामानुजम्‌ के लिए ही नही, सारे भारत के लिए गौरव 
की बात थी । 

श्रीनिवास रामानुजम्‌ नें केंब्रिज-विश्वविद्यालय में तीन वर्ष दक रिसर्च 
किया । इस शअ्रवधि में उन्होंने प्रो० लिटिल बुड और डा० हारी के सहयोग से 
जिन नये सिद्धान्तों का पता लगाया उनसे उनकी (रामानुजम्‌ की) ख्याति भारत 
और इंग्ले्ड की संकुचित सीमा लाँघकर संसार में फेल गयी। रायल मुसाइटी 
तथा दििंदी कालेज से उन्हें प्रति वर्ष २४० पौ० और मिलने लगे । यह धन उन्हें 
उनकी मृत्यु तक मिलता रहा । 

तीन वर्ष की अवधि समाप्त कर जब श्रीनिवास रामावुजम्‌ स्वदेश लोठे तब 
श्रो० हार्डी ने उनके संबंध में -.>न- ५०० >याशप को लिखा-- “रामानुजम्‌ भारत 
की अमूल्य संपत्ति हैं और मुझे आदा हैं कि भारत उनका उचित सम्मान करेगा । 
भेरी राय में उनसे बड़ा गणितज्ञ भारत में कोई दूसरा नहीं हैं।” यह था एक निर्धन, 
पर प्रतिभा-संपन्न मैट्रिक पास नवयुवक का विदेश में सम्भान ! जो नवशुवक एक 
दिन ३० रु० मासिक वेतन के लिए इंधर से उधर भटक रही वा, वही नवयुवक 
भारत का महान गणितज्ञ था। वह सचमुच गुदड़ी के लाल थे। 

श्रीनिवास रामानुजम्‌ ज्ञान के आकाझ में पुच्छल तारा के समान उदय हुए 
और उसी के समान अस्त भी हो गये । उनकी प्रतिभा जितनी तेजस्वी थी, उनका 


श्श्द दक्षिण के देश-रत्न 


मिले तो कहाँ मिले ? लोग गणित में उनकी असाधारण योग्यता तो स्वीकार 
करते थे, पर उन्हें किसी पद पर नियुक्त करने के लिए कोई तैयार नहीं होता था । 
अँग्रेजी राज था। उस विदेशी राज में प्रतिभा की कही पूछ नहीं थी । मैट्रिक 
पास को मेट्रिक का ही वेतन मिल सकता था। श्रीनिवास रामानुजम्‌ ने नौकरी 
के लिए बड़ी दौड़ धृप की। कई दरवाजे उन्होंने खटखटाये। भ्रन्त में ३० रु० मासिक 
की उन्हें नौकरी मिली ।' 
श्रीनिदात रामानुजम्‌ का रहन-सहन अत्यत्त साधारण था। उनके जीवन 
में कृत्रिमता नहीं थी। सादा भोजन, सादा वस्त्र और अपने विषय की मौन 
साथना । केवल ३० २० प्रतिमास॒ कमाकर भी वह परम संतोषी बने रहे । धन 
के लोभ से उन्होंने अपनी साधना पर आँच नहीं आने दी । वह बराबर गणित का 
अभ्यास करते रहे । अपने नवीन सिद्धान्तों के संबंध में उन्होंने कई लेख लिखे जो 
मद्रास की भारतीय गणित-सभा” के सुख-पत्र में प्रकाशित हुए। इन लेखों से 
भारतीय गणितज्ञों का ध्यान रामानुजम्‌ की ओर आक्ृष्ट हुआ । राजकीय बेध- 
शाला के अध्यक्ष तो रामानुजम्‌ के सिद्धान्तों से इतने अधिक प्रभावित हुए कि 
उन्होंने ने मद्रास-विश्वविद्यालय के अधिकारियों से रामानुजम्‌ को विशेष छात्र- 
वृत्ति देकर विश्वविद्यालय की प्रयोगशाला में स्वतंत्र रूप से श्रतुसंधान करने की 
आज्ञा प्रदान करने के लिए आग्रहपुवंक अनुरोध किया । विश्वविद्यालय के 
अधिकारियों ने उनका अनुरोध स्वीकार कर लिया। इस प्रकार रामानुजम्‌ को ७५ 
रु० मासिक छात्रवृत्ति पर विश्वविद्यालय में गणित-संबंधी अनुसंधान और कार्य॑ 
करने की आज्ञा मिल गयी । रामानुजम्‌ नौकरी छोड़ कर विश्वविद्यालय में रिसच॑ 
करने लगे | इससे उनका सारा समय विश्वविद्यालय में बीतने लगा । 
प्रतिभा में आँधी और तूफान का वेग नही होता । उसका प्रसार धीरे-धीरे 
होता है । उसका साधक रामानुजम्‌-सा साधक होता है। जिन दिनो रामानुजम्‌ 
मद्रास-विश्वविद्यालय में रिस्च-काय कर रहे थे उन्हीं दिनों किसी ने इंग्लेण्ड के 
विश्व-विख्यात गणिताचाय॑ डा० हार्डी को रामानुजम्‌ के लेख दिखाये । उन लेखों 
का अध्ययन कर डा० हार्डी बहुत प्रभावित हुए। उन्होंने रामानुजनम्‌ को अपने 
पास बुलाने का प्रयत्त किया । सन्‌ १६११ ई० में ट्रिटी कालेज के एक प्रॉफेसर 
मद्रास आये ओर उन्होने मद्रास-विश्वविद्यालय से रामानुजम्‌ को लंदन भेजने की 


श्रीनिवास रामानुजम श्ध्ः्‌ 


प्राथंना की । मद्रास-विश्वविद्यालय के लिए यह बड़े गौरव की वात थी । इस- 
लिए मद्रास-विश्वविद्यालय मे रामानुजम्‌ को प्रति वर्ष ०५० पौर्द देना स्वीकार 
किया । इस प्रकार रामानुजम्‌ उस प्रोफेसर के साथ लंदन चले गये । यह उनके 
अबतक के स्वाध्याय का सबसे बड़ा पुरस्कार था। प्रतिभा प्रचार से पूजनीय 
नहीं होती, सतत्‌ साधना से पूजनीय होती है। 

क्षीनिवास रामानुजम्‌ जिस समय इंग्लेण्ड गये उस समय उनकी अवस्था 
लगभग २४ वर्ष की थी। डा० हार्डी ने उन्हें देखा तो आइचयं में पड़ गये । एक 
साधारण नवग्रुवक और उसमें इतनी प्रतिभा ! वह उनकी तेजस्वी प्रतिभा न बहुत 
प्रभावित हुए और उन्होंने उन्हें ६० पौंड की छात्रवृत्ति देकर अपने क्रंब्रिज-विश्व- 
विद्यालय में रख लिया । केंब्रिज-विश्कविद्यालय संसार का सर्वाधिक प्रसिद्ध विद्व- 
विद्यालय था । साधारण प्रतिभावालों की उसमें पैठ नहीं थी। रामानुजम्‌ के 
लिए उसमें स्थान मिलना रामानुजम्‌ के लिए ही नहीं, सारे भारत के लिए गीरव 
की बात थी । 

श्रीनिवास रामानुजम्‌ ने केंब्रिज-विश्वविद्यालय में तीन वर्ष तक रिसर्च 
किया । इस अ्रवधि में उन्होने प्रो० लिटिल बुड और डा० हार्डो के सहयोग से 
जिन नये सिद्धान्तों का पता लगाया उनसे उनकी (रामानुजम्‌ को) ख्याति भारत 
और इंग्लण्ड की संकुचित सीमा लाँधकर संसार में फेल गयी । रायल सुसाइटी 
तथा द्विंटी कालेज से उन्हें प्रति वर्ष २४० पौ० श्र मिलने लगे । यह धन उन्हें 
उनकी मृत्यु तक मिलता रहा। 

तीन वर्ष की अवधि समाप्त कर जब श्रीनिवास रामानुजम्‌ स्वदेश लौटे तब 
प्रो० हार्डो ने उनके संबंध में मद्रारा-विद्त्र विद्यालय को लिखा--“रामानुजम्‌ भारत 
की अमूल्य संपत्ति हैं और मुझे आशा है कि भारत उनका उचित सम्मान करेगा । 
मेरी राय में उनसे बड़ा गणितज्ञ भारत में कोई दूसरा नहीं हैं।” यह था एक निर्धन, 
पर प्रतिभा-संपन्न सैट्रिक पास नवयश्ुवक का विदेश में सम्मान ! जो नवयुवक एक 
दिन ३० रु० मासिक वेतन के लिए इधर से उधर भटक रहा था, वही नवशुवक 
भारत का महान गणितज्ञ था । वह सचमुच गुदड़ी के लाल थे | 

श्रीनिवास रामानुजम्‌ ज्ञान के आकाश में पुच्छुल तारा के समान उदय हुए 
और उसी के समान अस्त भी हो गये । उनकी प्रतिभा जितनी तेजस्वी थी, उनका 


२०० दक्षिण के देश-रत्न 


जीवन भी उतना ही क्षणिक था। इंग्लेण्ड से आने पर उनका स्वास्थ्य जो 
विगड़ा तो विगिड्ता ही चला गया और ३३ वर्ष की अल्पावस्था में ही वह परलोक- 
वासी हो गये । 

_ रामानुजम्‌ भारत के गौरव थे । एक साधारण परिवार में जन्म लेकर उन्होंने 
जिस तरह अप्ने जीवन का निर्माण किया था वह अत्यंत प्रशंसनीय और अनुकरणीय 
है । उनमें अपनी प्रतिभा का अभिमान नहीं था । वह परम संतोषी, उदार और 
त्यागी थे | गणति के क्षेत्र में उन्होंने जिन नवीन सिद्धान्तों का आविष्कार किया वे 
अमिट है । वह भारत के ही नहीं, संसार के श्रेष्ठतम वैज्ञानिक थे । 


सपना! राधाकृष्णन 


अत्यन्त भ्राचोन काल से हमारे देश में ऋषियों, मुनियों, दार्शनिकों और 
तत्त्वज्ञों की एक विश्व-विख्यात दीघ॑ पराम्परा रही है। हमारे वर्तमान राष्ट्रपति 
डा० सवपलली राधाकृष्णन उसी परंपरा 
को एक स्वणिम कड़ी हैं। वेद, कर्म- 
काण्ड, मीमांसा, गीता, रामायण, महा- 
भारत आदि धर्म-ग्रंथों और दर्शन-वासर्त्रो 
के भर्मज्ञ होने के साथ-साथ वह पादचात्य 
दर्शन के भी अधिकारी विद्वान हैं। पूर्व 
और पदर्चिम के दाशंनिक विचारों का 
मंथन कर उन्होंने अपनी उपलब्बियों को 
एक नवीन परिभाषा प्रद्दान की है और 
उसे आधुनिक जीवन के परिप्रेक्ष्य में 
प्रस्तुत किया है। इसीलिए उतकी गणना 
ग्राज के सर्वश्रेष्ठ दाशनिकों में को जाती है। दाशनिक होने के साथ-साथ वह 
एक गंभीर शिक्षा-विद और कुशल राजनोीतिज्ञ भी हैं । 

डा० सर्वपल्ली राधाकृष्णन्‌ दक्षिण भारत की देंन है। मद्रास से ४० मील 
दूर पश्चिमोत्तर चित्तूर जनपद के श्रन्तगंत तिब्ताणि नाम का एक छाटदा-सा 
गाँव है । इसी गाँव के एक साधारण ब्राह्मण-परिवार में ४ सितस्वर, सन्‌ १८८८ 
को उनका जन्म हुआ था। अपनी आत्मकथा में उन्होंने लिखा है-- में अपने भ्रद्धालु 
एवं घामिक प्रकृति के माता-पिता की दूसरी संतान हूँ । झुभे कुल-अतिप्ठा तथा 
लक्ष्मी के कृपा-पात्र होंने का सौभाग्य प्राप्त नहीं हुआ ।” इससे स्पष्ट हैं कि 
उनके परिवार की आर्थिक स्थिति बहुत अच्छी नहीं थी । इसलिए आरंभ से ही उन्हें 
आशिक कठिनाइयों का सामना करना पड़ा । उनकी प्रारंभिक शिक्षा तिरुताणि 
में ही संपन्न हुई । उनका परिवार विद्वानों का परिवार नहीं था, फ़िर भी समय 





२०२ दक्षिण के देद-रत्न 


की मर्यादा के अनुसार उनके परिवार में संस्कृत का साधारण ज्ञान सबको था 
-और रहनत-सहन, खाव-पान तया आचार-विचार में प्राचोनता का पालन होता 
था। ऐसे वातावरण में राधाकृष्णन्‌ के बाल-हृदथ में धामिक भावना का उदय 
हुआ । उनकी इस नवोदित धर्म-भावना को तिरताणि और तिरुपति के धामिक 
बातावरण से भी विशेष स्फूर्ति प्राप्त हुई । 

तिरुताणि और तिरुपति में ही राधाकृष्णन्‌ के जीवन के प्रारंभिक १२ वर्ष 
बीते थे। उस समय ये दोनों स्थान दक्षिण भारत के प्रमुख तीथे थे और आज 
भी हैं। यहाँ आनेवाले तीथ॑-यात्रियों की श्रद्धा-भक्ति देखकर राधाक्ृष्णन्‌ के 
बाल-हृदय में एक अनोखी ग्रुदगरुदी उत्पन्न होती थी। वह उनकी स्थिति, उनके 
झ्रात्म-विश्वास, उनकी श्रद्धा-भक्ति, “उनकी लगन और उनकी अंधविश्वास से 
भरी हुई धर्म-भावता पर घंटो सोचा करते थे। उस समय उनका बाल-हृदय 
एक अद्भुत रहस्य-भावना से उद्देलित हो उठता था और वह आत्म-केन्द्रित 
हो उठते थे। अपने बचपन की इस मनोदशा का उल्लेख करते हुए उन्होंने लिखा 
है---“न जाने क्यों, जब से मैंने होश संमाला, प्रकृति के इस घटना-प्रवाह के पीछे 
विद्यमाव एक अदठृह्य विश्व की सत्ता में मुझे ढ़ विश्वास हो गया, एक ऐसा 
इन्द्रयातीत॒ विश्व जो केवल मनोगम्य है। भयंकर-से-भयंकर बाधाओं के उप- 
स्थित होने पर भी मेरा यह विश्वास सदेव अविचल रहा है | संभवत: अपने मनत- 
शील स्वभाव के कारण ही मुझे एकान्त बहुत प्रिय है । अपने बाह्य क्रिया-कलायों 
के साथ-साथ मेरा एक अत्यन्त शान्ति एवं प्रसाद से परिपूर्ण मौव का एक 
आंतरिक जगत भी है, जिसमें विचरण करने में मुझे असीम आनन्द प्राप्त होता है ।”” 
राधाकृष्णन के इस आत्म-कथन में ही उनके भावी जीवन का रहस्य निहित है । 

डा० राधाक्ृष्णन्‌ अपने बचपन में बड़े मेघावी बालक थे। पढ़ने-लिखते 
'में उनका खूब जी लगता था । तिरुताणि और तिरुपति में प्रारंभिक शिक्षा समाप्त 
कर वह मद्रास गये और वहाँ के एक क्रिश्चियन स्कूल से सन्‌ १९०३ ई० में 
उत्होंने मैट्रिक पास किया । इसके बाद मद्रास के क्रिश्चियन कालेज से सन्‌ १६०४५ 
ई० में उन्होंने प्रथम श्रेणी में इंटरमीडिएट पास किया । इसी कालेज से उन्होंने 
बी० ए० और दरंन-शासत्र लेकर सन्‌ १६०८ ई० में एम० ए० पास किया। 
इस प्रकार उनकी संपूर्ण शिक्षा ईसाई मिशनरी-संस्थाओं में संपन्न हुई और 
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ल्‍ 


हि 


कह । 


उनके जीवन के आठ-नो वर्ष उन संस्थाश्रों में ही बीते । तिस्ताणि और तिरुपति में 

उनके जो धामिक संस्कार बन चुके थे उनके विकसित होने की उन हिन्द-विरोधी 

संस्थाओं में गुजाइश नहीं थी । 

क्रिश्चियन-संस्थाओं में पाव्य-क्रम में निर्धारित विपयों के अति रक्त ईसाई- 

धर्म की भी शिक्षा अनिवार्य रूप से विद्यायियों को दी जाती थी। ऐदी झिक्षा के 

प्रति राधाकृष्णनू की कया प्रतिक्रिया हुई, इसका उल्लेख करते हुए उत्हांने ।लखा 

है-- अपने प्रारंभिक सस्कार-ग्रहणशील सुकुनार अवस्था मे में कबल न्दू दस्टा- 

मेंट” की शिक्षाओं से ही परिचित नहीं हुआ, अपितु इताई चशवारया-द्वांर हल्डू- 

विद्वासों एवं आचारों पर की जानेवाली आलोचनाओं से भो अवगत हुआ । 

स्वामी विवेकानन्द की वाग्मिता एवं उनके हिन्दू-धर्म की व्याख्या ने मरे अन्दर 

जो हिन्दू होने का गौरव उद्बुद्ध किया था उसे ईत्राई-संस्थाओं में हुर:ु-्व्रम क 

प्रति किये जानेवाले व्यवहार से बड़ी ठेस पहुँची। में यह कल्पना सेक नहीं दर 

सकता था कि वे हिन्दू-तपस्वी एवं शिक्षक सच्चे अर्थों में धामिक नहीं ये जिन्‍्होंने 

भारत की उस महान संस्कृति के साथ विश्व का संपर्क कराया जो हमारे ज्ञान 

एवं आचार के मूल में अ्धिकांशत: विद्यमान है ।” इससे रुपष्ट हूँ कि क्रिदेचबत 

संस्थाओ्रों के सपर्क में आने से पूर्व राघाइउगन्‌ के हृदय आर मल्तिप्क में जा 

धार्मिक भावनाएँ जाग्रत हो रहो थीं वे ईसाई-संस्थाओ्रं में हिन्दु-चम के अधि किये जाच 

वाले अक्षेयों को सहन न कर सकी और इस प्रकार वे उनके गभार चन्दन का 
विषय बन गयीं | भारतीय दर्शन के अध्ययत की ओर राधाकऊृष्णन्‌ का झुकाव इसा 
कारण हुआ और इसके प्रचार एवं प्रसार के लिए ही उत्होंने विनिन्‍न दर्शनों का 
अ्ध्ययत करता अपने जीवन का लक्ष्य बनाया । 

सन्‌ १६०९६ ०में विद्यार्यी-जीवन समाप्त करने के बाद राधाइृप्णन्‌ उसा व५ 

अप्रेल मास में मद्रास प्रेज़ोडेण्सी कालेज के दर्शव-वयाग में दशत के अब्वातक्क के 

पद पर नियुक्त हुए । दर्शंव उनका प्रिय विषय था । इसा विपय के प्रति उदका 

बचपन से दिलचस्पी थी। इसलिए वह इसी विषय का अध्ययत किया करत थ । 

कालेज में पढ़ते समय जब उत्होंने हिन्दु-धर्म के विरुद्ध आलाववाएँ सुना तब उनका 
रुचि दर्शन के प्रति पहले की अपेक्षाओर अविक हो गयी। उन्होंने लिब्रा हे- इेवा३ 
आलोचकों की चुनौती से मेरे अन्दर हिन्दू-धर्म के गंभीर अध्ययन का श्ररणा उततत 
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की मर्यादा के अनुसार उनके परिवार में संस्कृत का साधारण ज्ञान सबको था 
और रहन-सहन, खान-पान तथा आचार-विचार में प्राचोतता का पालन होता 
था। ऐसे वातावरण में राधाइृष्णन्‌ के बाल-हुदथ में धामिक भावना का उदय 
हुआ | उनकी इस नवोदित धर्म-भावना को तिर्ताणि और तिरुपति के धामिक 
बातावरण से भी विद्येप र्फृर्ति प्राप्त हुई । 

तिरुताणि और तिरुपति में ही राधाऋष्णन्‌ के जीवन के प्रारंभिक १२ वर्ष 
बीते थे । उस समय ये दोनों स्थान दक्षिण भारत के प्रमुख तीथ्थं थे और आज 
भी हैं। यहाँ आनेवाले तीथ्थ॑-यात्रियों की श्रद्धा-भक्ति देखकर राधाक्ृष्णन्‌ के 
बाल-हृदय में एक अनोखी गुदगुदी उत्पन्न होतों थी। वह उनकी स्थिति, उनके 
श्रात्म-विश्वास, उनकी श्रद्धा-भक्ति, “उनकी लगते और उनकी अंधविश्वास से 
भरी हुई धर्म-मावना पर घंटों सोचा करते थे । उस समय उनका बाल-हृदय 
एक अद्भुत रहस्य-भावना से उद्देलित हो उठता था और वह आत्म-केन्द्रि 
हो उठते थे । अपने बचपन की इस मनोदशा का उल्लेख करते हुए उन्होने लिखा 
है--“न जाने क्यों, जब से मैंने होश संमाला, प्रकृति के इस घटवा-प्रवाह के पीछे 
विद्यमान एक अदृश्य विद्व की सत्ता में मुझे दृढ़ विश्वास हो गया, एक ऐसा 
इन्द्रियातीत विश्व जो केवल मनोगम्य है। भयंकर-से-भयंकर बाधाझ्रों के उप- 
स्थित होने पर भी मेरा यह विश्वास सदेव अविचल रहा है । संभवतः अपने मनत- 
शील स्वभाव के कारण ही मुझे एकान्त बहुत प्रिय है। अपने बाह्य क्रिया-कलायों 
के साथ-साथ मेरा एक अत्यन्त शान्ति एवं प्रसाद से परिपूर्ण मौव का एक 
आंतरिक जगव भी है, जिसमें विचरण करने में मुझे श्रसीम आनन्द प्राप्त होता है |” 
राधाकृष्णन्‌ के इस आत्म-कथन में हो उनके भावी जोबन का रहस्य निहित है । 

डा० राघाकृष्णन्‌ अपने बचपन में बड़े मेधावी बालक थे। पढ़ने-लिखने 
में उनका खुब जी लगता था । विरुताणि और तिरुपति में प्रारंभिक शिक्षा समाप्त 
कर वह मद्रास गये और वहाँ के एक क्रिश्चियन स्कूल से सन्‌ १९०३ ई० में 
उन्होंने मेट्रिक पास किया । इसके बाद मद्रास के क्रिश्चियन कालेज से सन्‌ १६०५ 
ई० में उन्होंने प्रथम श्रेणी में इंटरमीडिएट पास किया । इसी कालेज से उन्होंने 
बी० ए० और दर्शन-शास्त्र लेकर सन्‌ १६०८ ई० में एम० ए० पास किया । 
इस प्रकार उनकी संपूर्ण शिक्षा ईसाई मिशनरी-संस्थाओ्रों में संपन्न हुई और 
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उनके जीवन के आठ-नौ वर्ष उन सस्थाओओं में ही बीते । तिस्ताणि और तिस्पति में 
उनके जो धामिक संस्कार बन चुके थे उनके विकसित होने की उन हिन्दू-विरोधी 
संस्थाओं में गुजाइद नहीं थी । 

क्रिश्चियन-संस्थाओं में पाठ्य-क्रम में निर्धारित विषयों के अति रक्त ईसाई 
धर्मं की भी शिक्षा अनिवाये रूप से विद्याथियों को दी जादी थो। ऐसी शिक्षा के 
भ्रति राधाकृष्णन्‌ की क्या प्रतिक्रिया हुई, इसका उल्लेख करते हुए उन्होंने लिखा 
है-- अपने प्रारंभिक सस्कार-ग्रहणशील सुकुमार अवस्था में मं कबल '“्यू देस्टा- 
मेंट! की शिक्षाओं से ही परिचित नहीं हुआ, अपितु ईसाई निय्यतरियो-द्वारा हिदू- 
विश्वासों एवं आचारों पर की जानेवाली आलोचनाओं से भी अवगत हुआ । 
स्वामी विवेकानन्द की वाग्मिता एवं उनके हिन्दू-धर्मं की व्याख्या ने मेरे अच्दर्‌ 
जो हिन्दू होने का गौरव उद्बुद्ध किया था उस्ते ईप्ताई-संस्थाओं में हिल्दु-व्म॑ क 
प्रति किये जानेवाले व्यवहार से बड़ी ठेस पहुँची । में यह कल्यता तक नहीं वर 
सकता था कि वे हिन्दू-तपस्त्री एवं शिक्षक सच्चे अ्र्यों में धामिक नहीं थे जिन्होंने 
भारत की उस महान संस्कृति के साथ विद॒व का संपर्क कराया जा हमारे ज्ञान 
एवं आचार के मूल में अधिकांशतः विद्यमान है ।” इससे स्पष्ट है कि क्रिश्चबत 
संस्थाओं के सपक में झ्राने से पूर्व राधाऋछगन्‌ के हृदय आर मस्तिष्क में जा 
धार्मिक भावनाएँ जाग्रत हो रहो थीं वे ईसाई-संस्याओं में हन्दु-धर्म के ्रति किये जाने 
वाले अ्क्षेयों को सहन न कर सकी और इस प्रकार वे उनके गंभीर चिन्द॒न का 
विषय बन गयी । भारतीय दर्शन के अध्ययन की ओर राघाक्ृष्णन्‌ का छुकाव इसा 
कारण हुआ और इसके प्रचार एवं प्रसार के लिए ही उन्होंवे विभिन्‍न दर्शनों का 
अध्ययन करना अपने जोवन का लक्ष्य बनाया । न 

सन्‌ १६०६ई०में विद्यार्यी-जीवन समाप्त करने के बाद राधाकंप्णनू उसा व 


अप्रेल मास में मद्रास प्रेजोडेण्सी कालेज के दशव-विद्याग में दर्गत के अब्यावक के 
पद पर नियुक्त हुए। दर्शन उनका प्रिय विषय था । इसो जियय के प्रत्षि उनका 
बचपन से दिलचस्पी थी । इसलिए वह इसी विषय का अध्ययत किया करते थे । 
कालेज में पढ़ते समय जब उन्होंने हिन्दू-धम के विरुद्ध श्रालाववाएँ लुतां तब उनका 
रुचि दर्शन के प्रति पहलेकी अपेक्षाऔर अधिक हो गयी। उन्होंने लिखा है- ईवाई 
आालोचकों की चुनौती से मेरे अन्दर हिन्दू-धर्मं के यंभीर अव्यवत की प्रेरणा उत्तन्न 
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हुई, ताकि मैं यह जान सकूँ कि इस धर्म में कौन-सा तत्त्व जीवित है और कौन- 
सा निर्जीव । समय के प्रवाह ने, जिसमें मेरा देश नींद से अँगड़ाई लेकर जाग 
रहा था, मेरे इस निर्चय को और अधिक हुढ़ किया ।” दर्शन लेकर एम० ए० 
करने और फिर अध्यापक होने पर उनकी यह प्यास बुझी नहीं, बल्कि और भो 
बढ़ती गयी । विद्यार्थी-जीवन से हो उन्‍हें लिखने का शौक था और उन्होंने अपनी 
पहली पुस्तक सन्‌ १६०८ ई० में, जब वह एम० ए० के विद्यार्थी थे, वेदान्त में 
नीति शास्त्र” के नाम से लिखी थी। अपनी इस पुस्तक में उन्होंने ईसाइयों के इस 
आरोप का उत्तर दिया था कि वेदान्त में नीति-शासत्र का कोई स्थान नहीं है। 
अपनी इस पहली रचना से ही वह चमक उठे और फिर बराबर लिखते रहे। 
अध्यापक होने पर भी उनके लिखने का सिलसिला जारी रहा और उनके कई 
लेख आचार-शास्त्र को अन्तरराष्ट्रीय पत्रिका” ( इंटरनेशनल जनेल आफ एथिक्स ) 
“अद्वेतवादी” (मोनिस्ट) और 'खोज' (क्वयेस्ट) आ्रादि पत्रिकाओं में समय-समय पर 
प्रकाशित हुए । अपने इन लेखों में उन्होंने हिन्दु-धर्म केआचारात्मक स्वरूप की अत्यन्त 
सुन्दर ढंग से व्याख्या की । उनके इन लेखों का काफी प्रचार हुआ और फिर 
सन्‌ १६१८ ई० में मैसर के तव-निभित विश्वविद्यालय में प्राध्यापक के पद पर 
उतको नियुक्ति हुई । 

मैसर-विज्वविद्यालय में राधाकृष्णन्‌ कुल तीन वर्ष तक रहे । इस शर्से में भो 
अध्यापन-कार्य के साथ उनका अध्ययन जारी रहा । अ्रध्ययत का उन्हे चस्का था | 
उन्होंने लिखा है -“प्रारंभ से ही पुस्तकों में मेरी बड़ी रुचि रही है। उन्होंने मेरे 
इष्टिकोण को विस्तीर्णं किया है, मुझमें भव्य स्वप्नों की सृष्टि की है। में उन्हें 
अपना पय-प्रदर्शंक और विश्वसनीय मित्र समझता हूँ ।” अपनी इस प्रवृत्ति के 
अनुसार उन्होंने अ्रनेक पाश्चात्य दाशनिकों की रचनाओ्रों का अ्रध्यपत किया और 
उनके दाशंनिक विचारों की गहरी आलोचन की । उन्होंने यहु सिद्ध किया कि जेम्स 
वार्डे, लाड वालफोरआदि के अनेकत्ववादी ईहवरवाद के पूर्ण समथंव का कारण दर्शन 
के क्षेत्र में घर्म का समिश्रण कराना था । इस संबंध में उन्होंने जो निबंध लिखा 
वह 'समकालिक दर्शन सें धर्म का स्थान! (प्लेस आफ रिलीजन इन कंटेम्प्रेरी 
फिलासफी) नाम से ग्रन्थ-रूप में सनू १६२० ई० में प्रकाशित हुआ । इस ग्रन्थ 
का जोरदार स्वागत हुआ और अनेक पाइचात्य दार्शनिकों ने भी इसकी भूरि-भूरि 
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प्रशंसा की । ब्रिटिश और अमरीकी विद्वविद्यालयों के पाव्य-क्रम में इसे स्थान 
मिला | इस प्रकार दर्शन-शासत्र के एक उच्च कोटि के लेखक के रूप में उनको 
ख्याति बढ़ गयी । 

१९२१ ई० में राधाकृष्णन मैसूर-विद्वविद्यालय मे मुक्त होकर बलकत्ता- 
विश्वविद्यालय मेंशजाज पंचम के नाम से संबद्ध मानसिक एवं नतिक जिन्नान के 
दर्शन शास्त्रीय प्राध्यापक हो गये । उनके इस पद ५ 


बा का 


दे पर आमसीन हेते हो प्रो> जे० 
एच ० म्यूहेड ने अपने दर्शन के पुस्तकालय के लिए भारतं:य दर्शन पर एक त्रिधिवत्‌ 
एवं प्रणालीवद्ध ग्रन्थ के लिखने के लिए उन्हें आमंत्रित किया । इस निमंत्रण से 
उत्साहित होकर राधाइप्णन्‌ ने भारतीय दर्गत का इतिहास” की दो झागों में 
रचना की । इन दोनों भागों का प्रकाशन इंस्लेप्ड में हुआ । इनके प्रकाशन से 
उनकी विद्गता की धाक पाइचात्य दार्शनिकों पर जम गयीं। उस समय तक हिन्दु- 
दर्शन के प्रति पावचात्य दार्शनिकों की यह धारणा थीं कि वह अत्यल्त विचिक 
और पुरातन है और विश्व के आध्यातत्मक जागरण में उसका कोई सूल्य नहीं है । 
राधाकृष्णन ने अपनी रचनाओं-धारा उनकी इस धारणा को असत्य सिद्ध कर 
दिया और भारतीय दर्शन के प्रति उनमें आस्था उतन्न कर दी। इससे पाश्चात्य 
देशों में भारतीय दर्शन का अध्ययन एक आवश्यक शाखा के रूप में होने लगा । 
उन्हीं दिनों 'हिब्बटं जर्नल' में भारतीय दर्शन पर उनके कई लेख प्रकाशित हुए। इन 
लेखों के द्वारा उस पत्र के संपादक डा० एल० पी० जेक्स से उनका परिचय हुश्ना । 
उन्होंने अत्यन्त उदारतापुवंक राधाकृष्णन को सन्‌ १६२६ ई० में जीवन के प्रति 
हिन्दू का दृष्टिकोण” विषय पर उप्टन-व्याख्यानमाला देने के लिए आमंत्रित 
किया । संयोग से उसी वर्ष जून मास में ब्रिटिश साम्राज्य के विश्वविज्वम्लयों की 
ऋँग्रेस और सितम्बर मास में हावई-ल्विद्यालय की अन्वरराष्ट्रीय दर्शन-काँग्रेस 
होनेवाली थी । इन दोनों काँग्रेसों में सम्मिलित होने के लिए वह कल्नकत्ता 
विश्वविद्यालय की ओर से प्रतिनिधि चुने गये। ज्नतः इस स्वछए अवसर से 
उन्होंने पूरा लाभ उठाया और इंग्लेण्ड गये । 

यूरोप और अमरीका के लिए राधाकृष्णन्‌ की यह पहली यात्रा थी। उनकी 
धाक पहले से ही जमी हुई थी । इसलिए आक्सफोर्ड ओर केम्न्रिज, हावंड और 
[प्रत्सटन, येल और शिकागों तथा अन्य स्थानों में उनका हादिक स्वागत हुआ ।! 
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जहाँ-जहाँ वह गये वह्-वहाँ उनका व्याख्यान हुआ । हार्वड-विश्वविद्यालय को 
दर्शन-काँग्रेस में उन्होंने आधुनिक सम्यता में दर्शन का अ्रभाव” विषय पर अत्यन्त 
सारगभित भाषण दिया । उनके भाषणों और उनकी विद्वत्ता से प्रभावित होकर 
ही सन्‌ १९२६ ई० में उन्हें मैनवेस्टर कालेज, आक्सफोड्ड में दर्शन के अ्रध्यापक 
के पद पर नियुक्त किया गया । यह उनके लिए बड़े गौरव की बात थी । उन्होंने 
लक्दन, आक्सफोर्ड तथा मैनचेस्टर के विद्यालयों में विविधि विषयों पर कई 
भाषण दिये । इन भाषणों से उनकी अन्तरराष्ट्रीय ख्याति हो गयी । इस प्रकार 
वहाँ नाम पैदा कर वह स्वदेश लौट झाये । सन १६३१ ई& में उन्हे तत्कालीन 
अँग्रेजी-सरकार ने 'सर' की उपाधि दी और वह आँध्र-विश्वविद्यालय के उपकुल- 
पति नियुक्त हुए | 

१६३१ ई० में राघाकृष्णन्‌ को लीग झ्राफ नेशन्स” की बौद्धिक सहयोग-समितति 
का सदस्य मतोनीत किया गया । सन्‌ १९३५ ई० में वह आक्सफोरड में पूर्व के 


धर्मों को शिक्षा देने के लिए प्रोफेसर नियुक्त हुए और दो वर्ष बाद ब्रिटिश 
अकादनी ने उन्हें भाषण देने के लिए आमंत्रित किया । वह अकादमी के सदस्य 


भी बनाये गये । इसके बाद महामना मालवीयजी के आग्रह करने पर वह काशी- 
विश्वविद्यालय के उपकुलपति हुए। इस पद पर उन्होने सन्‌ १६३९ ई० से 
सन्‌ १६४८ ई० तक अवैतनिक-रूप से कार्य किया । 
डा० राधाकृष्णन ने देश की राजनीति में भाग नहीं लिया, लेकिन उसके 
प्रति उनकी पूरी सहानुभूति थी। सन्‌ १६२७ ई० में अपने ग्रन्य भारतीय दर्शन! 
के दूसरे भाग में उन्होंने लिखा था--“ब्रिटिश राज ने भारत को शान्ति और 
सुरक्षा अवश्य प्रदान की है, परन्तु ये दोनों वस्तुएँ साधन हैं, साध्य नहीं। साध्य 
है राष्ट्र के श्रात्मा की स्वतंत्रता |” गांधीजी को उनके ७७ वें जन्म-दिवस पर 
सन्‌ १६३६० सें जो अभिननन्‍दन-प्रन्थ भेंट किया गया उसके वही संपादक थे । इस 
ग्रन्थ में उन्होंने लिखा--“गांधी श्रमुक्त जीवन के पैगम्बर हैं जिनका अपनी 
पवित्रता ओर निर्भोकता के कारण करोड़ों मनुष्यों पर प्रभाव है ।” इससे स्पष्ट 
है कि राष्ट्र के नव-जागरण के प्रति वह उदासीन नहीं थे । देश के स्वतंत्र- होने पर 
जो व्यक्ति 'संविधान-सभा” के सदस्य बनाये गये उनमें उतका भी नाम था। सन 
६४६ ई० में उन्हें सोवियत-संघ में भारत का राजदूत नियुक्त किया गया | 
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सोवियत रूस में वह पहले व्यक्त थे जिनसे मार्शल स्टालिन ने दो इन भद को 
वहाँ से स्वदेश लौटने पर वह प्रथम बार भारतीय गणतंद् के उपराष्दृपरि 
निर्वाचित हुए | अपने इस पद से उन्होंने विदेशों में भारत की नोति, उसके उद्देश्य 
ओर उसके आदर्श का प्रचार किया। सन्‌ १६५४ ई० में दह नारज-सत्त' वी 
उपाधि-से विभूषित किये गये । सन्‌ १६५७ ई० के चुनाव सें बह दूसरी बार 
उपराष्ट्रपति चुने गये और फिर सन्‌ १६६२ के चुनाव के बाद डा० राजेद्ध 
प्रसाद के राष्ट्रपति-पद से अदकाझ्न-प्रहण करने पर वह हमारे राष्ट्रपति हुए । 
इस समय वही हमारे राष्ट्रपति हैं । 

डा० राधाकृष्णन भारतीय आत्मा के प्रतिनिधि हैं। भारतीय संस्कृति और 
सभ्यता के प्रति उनकी गहरी आस्था है | हृदय और मस्तिष्क का उनके व्यक्तित्त्त 
में अद्भुत समन्वय है । उन्होंने भारतीय दर्शन की व्याख्या ही नही की है, अपितु 
करोड़ों भारतवासियों की देह और आत्मा की आवश्यकताओं और आर्काज्षाओं 
को भी स्वर दिया है। उन्होंने लिखा है--“में संत नहीं हूँ, क्योंकि में जीवन के 
साधारण सुखों, पारिवारिक स्तेह, प्रेम और मित्रता, विद्यास एवं भक्ति कः 
आनन्द लेता हूँ शौर जब इन पवित्र आत्मिक संबंधों का अपहरण एव अभाव 
हो जाता है तब मुभको इससे मानसिक व्यथा होती है। में संत्र होने की अपेक्षा 
मनुष्य ही होता चाहता हूँ ।” 

डा० राधाकृष्णन का दर्शन-साहित्य मौलिक है और उनके द्वारा 
उन्होंने पश्चिम के दा्निकों और विद्वानों को चिन्तन की नई सामग्री 
प्रदान की है। एक फारसी के कवि ने लिखा है ->/विश्व वह पाण्डु-लिपि है 
जिसके प्रथम और अंतिम पृष्ठ खो गये हैं ओर यह जानना असंभव हो गया हैं कि 
पुस्तक के आरंभ में व्या था और उसका संभावित अंत क्या हो सकता है।” 
मनुष्य इन्हीं खोये पृष्ठों को खोजने में लगा हुआ है। -डा० राधघाहइृष्मन्‌ ने 
दार्शनिक के कार्य की व्याख्या करते हुए लिखा है-- वह (दार्शनिक, इन खाये हुए 
पृष्ठों की खोज में मानव का सब से बड़ा सहायक, निर्देशक और पद-प्रदर्शक है ! 
यथार्थ में दर्शन इस खोज और परिणाम का ही नाम है। इस खोज का उद्देश्य 
जीवन और उसके अस्तित्व की सार्थकता का पता लगाना हैं (” 

डा० राधाक्ृष्णन्‌ के जीवन के विविध रूप हैं। चिन्तन के क्षेत्र में वह एक 
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प्रकाण्ड दार्शनिक और व्यावहारिक क्षेत्र में वह एक सफल अध्यापक, उच्च कोटि 
के वक्ता और कुशल राजनीतिज्ञ हैं । लेकित इनमें से उतका कोई रूप एक-दूसरे 
से भिन्न नहीं है। उनकी कयनी और करनी में कोई अन्तर नहीं है । स्वभाव से 
वह निष्काम-कर्मी और अपरिग्रही हैं। अपनी साधना के अनुरूप हो उन्होने अपने 
हाथों अपने जीवन का निर्माण किया है। अनेक उच्च पदों पर रहते हुए भी उनके 
खात-पान, उनके रहन-सहन और उनकी वेश्-भूपा में अन्तर नहीं आया है। सर 
पर पणड़ो, घुटनों के तीचे तक को शेरवानी और कमर से बँधी हुईं धोती--यही 
आरंभ से उनका सादा पहतावा है। अपने व्यावहारिक जीवन के संबंध में 
उन्होंने लिखा है--जित सामाजिक समारोहों में लोग श्रपने कष्ठों को भूल जाते 
हैं, मुफे वे विलकुल रुचिकर नहीं लगते | एक या दो, विश्येष रूप से परिचित 
मित्रों की संगति को, अपवाद-रूप छोड़ कर, मैं दूसरों की संगति में प्रथत्त करके 
ही कुछ समय गुजार पाता हूँ । परन्तु आवश्यकता पड़ने पर बड़े या छोटे, वृद्ध 
या तरुण किसी भी व्यक्ति के साथ व्यवहार एवं संभाषण करने की कला से भी 
मैं पूर्णतः परिचित हूँ । यद्यपि मेरा स्वभाव दर्मीला और प्रकृति एकान्त-प्रेमी है, 
तथापि लोगों की मेरे बारे में ऐसी धारणा है कि मैं बड़ा ही मिलतसार और 
सामाजिक ब्यवित हैं । मेरे आत्म-केन्द्रित स्वभाव और समाज से दूर भागने को 
प्रवृत्ति के कारण ही मेरे बारे में ऐसी प्रसिद्धि है कि मुझे समझना बड़ा कठिन 
है। मेरे बारे में लोगों की यह भी धारणा है कि मेरा ब्यवहार शुष्क एवं मेरी 
संकल्प-शक्ति अत्यन्त प्रबल है, जबकि वस्तु-स्थिति यह है कि मुझमें स्वथा 
इनके विरोधी गुण हैं। मुझमें उद्देगों का प्रबल एवं प्रचण्ड प्रवाह है जिसे में 
सामान्यतः छिपाने की चेष्टा करता हूँ। में अत्यन्त ही संवेददशोल आर भावुक 
व्यक्ति हूँ ।”! 

यूनानी दार्शनिक-प्लेटो ने एक स्थान पर लिखा है---“जब तक दार्शनिक 
शासक नहीं बतते और शःसक दार्शनिक नहीं होते तबतक विश्व में शान्ति ओर 
सुब्यवस्था स्थापित नहीं हो सकती ।” प्लेटो की इस युकति के अनुसार ही भारत 
को एक दार्शनिक शासक मिला है और हमारा विश्वास है कि उसको भविष्यवाणी 
अवश्य सत्य होगी । 


चन्द्रणुखर वेंकट रमण 


विज्ञान के इतिहास में सर चन्द्शेखर वेंकट रमण का अद्ितीर स्थान है। 
उन्होंने अपनी तपस्था के बल पर अपने व्यक्तित्व का निर्माण किया है और 
अपने जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मे एक सनियो- 
जित मर्यादा स्थापिय की है। बचपन से 
ही वह अपने लक्ष्य की ओर बढ़े है और 
उसके मार्ग की विष्न-वाधाओं से जुकते हुए 
अपने लक्ष्य के अन्त तक पहुँचे हैं। इस 
समय उनकी अवस्था ७४-७४ दर्प की है, 
लेकिन उनमें अब मी नवयुवकों कान्सा 
उत्साह है । उनकी प्रयोगशाला उनका देव- 
मंदिर है और उसी में वह अपने इष्टदेव 
विज्ञान की आरावना और साधना में लोन 
रहते हैं । 

७ नवम्बर, १८८८ ई० को रमण का जन्म एक ऐसे ब्राह्मण-परिवार में 
हुआ था जो अपनी विद्या-बुद्धि के लिए विख्यात था। उनके पिता श्री रामनाथ 
चन्द्रशेखर भौतिक-विज्ञान के एक सफल अध्यापक थे और उनका मातृ-कुल संस्कृत 
के पाण्डित्य के लिए प्रसिद्ध था। उनके नाना इतने ग्रधिक स्वाध्याय-प्रेमी थे 
कि उन्होंने न्‍्याय-शासत्र के गृढ़ रहस्यों को समभते गौर उसमें पारंगत होने के 
विचार से मद्गास-राज्य से पूर्वी बंगाल के नदिया जिले तक की वैदल यात्रा की 
थी । इस प्रकार बालक रमण को अपने पितृ-कुल से जहाँ विज्ञान-प्रेम मिला 
था वहाँ उन्हें अपने मातृ-कुल से स्वाध्याय-प्रेम प्राप्त हुआ था। समज ने अपने 
विद्यार्थी-जीवन में इन दोनों गुणों का विकास किया । १२ वर्ष की अल्पावस्था 
में उन्होंने मैट्रिक पास किया । ए० वी० एन० कालेज, विशाखापट्टनम्‌ तथा 
प्रेसीडिंसी कालेज, मद्रास में उनकी शिक्षा हुई | एंफ० ए० की परीक्षा प्रथम 
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शक्षेणी में उत्तीर्ण करने के पश्चात्‌ उन्होने प्रेसोडेंसी कालेज, मद्रास से बी० ए० 
पास किया । विश्वविद्यालय में सर्वप्रथम आने के कारण उन्हें अनेक पदक मिले । 
इसके बाद उन्होंने भौतिक-विज्ञान में एम० ए० पास किया | एम० ए० में भी 
वह सर्वप्रथम आये । इस परीक्षा में उन्हें इतने अ्रधिक श्रंक मिले थे जितने उनके 
पूर्व किसी परीक्षार्थी को नही मिले थे । 

शिक्षा समाप्त करने के बाद १६०७ ई० में रमण 'डिप्टी एकाउन्टेण्ट जनरल 
नियुक्त हुए । उस समय उनकी अवस्था १९ वर्ष की थी। इस छोटी 
अवस्था में ही उनकी बुद्धि इतनो प्रखर थी कि उन्होने अपने कार्य से अपने अधिका- 
रियो को आइचयँं-चकित कर दिया | वह बड़े परिश्नमी थे । कार्यालय में फाइलो 
को उलठने-पलटने के अतिरिक्त वह अपनी विज्ञान-पिपासा को भी शान्‍्त करते 
थे। यही कार्य उनकी प्रतिभा के अनुकूल था। डिप्टी एक्राउन्टेण्ट जनरल के 
सम्मनित पद पर आसीतन होते हुए भो वह एक प्रसिद्ध वेज्ञानिक होने का स्वप्न 
देखा करते थे । वह. लक्ष्मी” के नहीं, सरस्वती” के उपासक थे। उन दिनों सर 
आशुतोष मुखर्जी कलत्तता-विश्वद्यालय में थे । उन्हें अपने भौतिक-विज्ञान-विभाग 
के लिए एक , सुयोग्य प्राध्यापकफ की आवश्यकता थी । वह रमण की प्रतिभा से 
भल़ीभाँति परिचित थे। इसलिए उन्होंने रमण को अपने यहाँ बुलाया । रमण 
ने अपनी स्वीकृति दे दी और फिर वह सरकारी नोकरी छोड़कर सन्‌ १६१७ ई० 
में कलकत्ता चले गये । 

कुलकत्ता-विश्वद्यालय में रमण ने बड़े परिश्रम से कार्य करता आरंभ किया । 
उनके अनुसंधान का सुख्य विषय था प्रकाश और रंग!। उन्होंने आकाश में 
कुहरे और उसके बादलों से बने हुए रंगीन किरीट तथा इच्द्र-धनुष के रंगों की 
व्याख्या की ।. अश्रक के बहुत ही सूक्ष्म पटल (फिल्म) झादि के रंगों का विश्लेषण 
और अध्ययन भी उन्होंने इसी समय ग्रारंभ किया । उनके इन अनुसंधानों का विदेशों 
में सर्वाधिक प्रचार हुआ और वह प्रकाञ-विद्युत के प्रमुख आचाय॑ माने जाने लगे । 
सन्‌ १९२१ ई० में उन्होंने . पहली बार प्रयोगार्थ समुद्र-यात्रा की । इस यात्रा में 
उन्हें समुद्र के जल के नोले होने के कारण पर विचार करने की प्रेरणा मिली । 
सितम्बर में वह लौट आये । इसके बाद उन्होंने जल और उसके समान पारदर्शक 
द्रव में होकर प्रकाश के आर-पार जाने का अ्रनुशीलन आरंभ किया । कई वष 
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तक वह अपने इस अनशीलन में जुटे रहे । अन्त में उन्होंने यह सिद्ध किया कि 
अणओं की गति के कारण प्रकाश का परिक्षेपण होता है। यह परिक्षेप॑य पारदर्शाक 
पदारथों में ही नहीं होता, अपितु बर्फ और स्फटिक-जैसे ठोस पदार्थों में भी होता 
है । उनका यह सिद्धान्च रमण-प्रभाव” ( सन्‌ १६२६ ई० ) के नाम से प्रसिद्ध 
है । उनके इसी अनुसंधान पर सन्‌ १६३० ई० में उन्हें नोबवेल-पुरस्कार' मिला 


था। भारत में रीदचद्बताथ ठाकुर के बाद रमण ही दूसरे नोवेल-एरस्कार- 
विजेता हैं । 


डा० रमण मेधावी वैज्ञानिक हैं। विज्ञान का सर्वोच्च नोबेल-पृरस्कार 
प्राप्त करने के बाद भी वह अनुसंघान-कार्य में रत रहते हैँ। कलकत्ता-विश्वविद्या- 
लय के अध्यापन-कार्य से मुक्त होकर उन्होंने बंगलोर को अपना स्थायी निवास- 
स्थान बना लिया है और सन्‌ १६३२ ई० से वह वहाँ के 'इप्डियन इंस्टीट्यूट 
ग्राफ रिसच में अ्नुसंधान-कार्य करते हैं । उसके अन्तर्गत उन्होंने भौतिक-विज्ञान- 
संबंधी एक प्रयोगशाला स्थापित की है। उनका सारा समय इसी प्रयोगशाला 
में बीतता है। उनकी देख-रेख में अनेक स्नातकों ने इस प्रयोग शाला में अतु- 
संधान-कार्य॑ किया है। सर के० एस० कृष्णन्‌-सरोखे रत्न इसी प्रयोगशाला की 


उपज हैं । 
डा० रमण स्वतंत्र विचार के वैज्ञानिक हैं । अपने अनुसंधान-कार्य में वह किसी 


का हस्तक्षेप पसन्द नहीं करते । प्राचीन ऋषियों-नुनियों की भाँति उनका भी यही 
विचार है कि किसी भी सरकार को किसी वैज्ञानिक के काय॑ में हस्तक्षेप नहीं 
करना चाहिए और उसे स्वतंत्र रूप से खोज का कार्य करने का अवसर देना 
चाहिए । अपने इस विचार के अनुसार वह कोई ऐसी राजकीय सहायता स्वीकार 
नहीं करते जिसके साथ कोई गजर्तं होती है। वह किसी के आश्रय में रहना भी 
पसंद नहीं करते । स्वराज्य-प्राप्ति के पदचात्‌ भारत-सरकार ने अपने वेज्ञानिक 
अनुसंघान-विभाग में कार्य करने के लिए उन्हें एक उच्च पद देने का प्रस्ताव किया, 
परन्तु उन्होंने अपनी स्वतंत्र प्रवृत्ति के कारण उसे स्वीकार नहीं किया । उन्होंने 
कहा---“ वैज्ञानिक का मूल स्थान सरकारी कार्यालयों में नहीं, उसकी अपनों 
प्रयोगशाला में है ।”' 
डा० रमण शुष्क वैज्ञानिक नहीं हैं । वह प्रकृति के उपासक, साहित्य-प्रेमी 
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और सज्जीत-प्रेमी भी हैं। उनका उद्यान उनकी प्रकृति-प्रियता का नमूना है। 
अपने उद्यान की साज-सज्जा में वह बड़ी दिलचस्पी लेते हैँ । उनकी प्रयोगशाला 
भी अत्यन्त आकर्षक है । विज्ञान के दुल॑भ यंत्रों से सुसज्जित उनकी प्रयोगशाला 
हुक केलाकार की प्रयोगशाला है। प्रयोगशाला में भाँति-भाँति के रत्नों का 
संग्रह उसको विशज्येषता है। इसके साथ ही उसमें माँति-भाँति को रंग-बिरज्री 
तितलियाँ और पुष्प उसकी शोभा में चार चाँद लगा देते हैं। डा० रमण को 
फूलों से बेहद प्रेम है। उनकी प्रयोगशाला फूलों की प्रदर्शिनी-सी लगती है । 

डा० रमण के स्वस्थ जीवन का रहस्य है, उनको अनासक्त संलग्गतता और 
उनका मानसिक उल्लास । वह प्रचार-प्रिय भी नहीं हैं। उनकी प्रतिभा स्वयं 
उनका प्रचार करती है । वह ॒ विज्ञान के मौन साधक हैं। अपनी प्रयोगशाला में 
मानसिक श्रम करते-करते जब वह थककर घर लौटते हैं तब वह अपनी पत्नी 
के साथ वीणा का आनन्द लेते हैं । उनकी पत्नी वीणा-वादन में बड़ी निपुण हैं। 
साहित्य-चर्चा से भी उनकी मानसिक थकान दूर होती है । वह कविता भी सुनते 
झौर पढ़ते हैं । राजनीति, भाषा और अथ॑-सम्बन्धी समस्याओं पर भी वह विचार 
करते हैं। उनके इन विषयों के विचारों से यह पता चलता है कि वह एक सरस 
और जागरूक वेज्ञानिक हैं । अपनी प्रयोगशाला में अपना समय बिताते हुए भी वह 
संसार की गति-विधि पर ध्यान रखते 'हैं और उसके संबन्ध में अपने विचार प्रकट 
करते रहते हैं । 

डा० रमण ने अपने अबतक के जीवन में अपनी प्रतिभा और अध्यवसाय 
के बल पर बहुत यश अ्रणित किया है। वह फ्रीवर्ग के पी० एच-डी०, ग्लास्गो 
के एल-एल० डी० और पेरिस के डी० एस-सी० हैं । फ्लाडलफिया (अमरीका) 
की फ्रकलिन इंस्टीट्यूट ने उन्हें 'फ्रकलिव-पदक” देकर उनका सम्भान ( सन्‌ 
१६४१ ई० ' किया है। इंग्लेप्ड की 'रायल सुसाइटी” के वह 'फेलो” हैं। इन 
उपाधियों और सम्मानों के अतिरिक्त वह इंप्डियन अकेडमी आफ सांइसेज़ के 
अध्यक्ष (सन्‌ १६३४ ई० ) और भौतिक विज्ञान के नेशनल रिसच॑-प्रोफेसर 
( सन्‌ १६४६ ई० ) रह चुके हैं। सन्‌ १६४७ ई० में उन्हें अन्तरराष्ट्रीय 
लेनिन-पुरस्कार भी मिला है। “रमण-एफेक्ट” पर तत्कालीन विदेशी सरकार ने 
उन्हें सर' को उपाधि देकर और सन्‌ १६५४ ई० में भारत की राष्ट्रीय सरकार 
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ने उन्हें 'भारत-रत्त” की उपाधि देकर उनका सम्मान किया है | इस प्रकार उन्होंने 
अपने जीवन में विश्व-विख्यात सम्मान अजित किया है । 

विज्ञान के क्षेत्र में आचाय रमण के “रमण एफेक्ट” का महत्त्वपूर्ण स्थान है। 
उनके इस आविष्कार पर ही पूरा अरणु-विज्ञान! आधारित है और उसी ने पश्चिम 
के वैज्ञानिकों को इस संबंध में विचार की एक नई दिद्वा दी है। आधुनिक विज्ञान 
४ यह उनकी मौलिक देन है । उनके इस अनुसंघान ने ही उन्हें 'रत्नों' और हीरों” 
के निर्माण को प्रेरणा दी है। कहते हैं--एक बार कुछ पत्रकार उनकी प्रयोग- 
शाला में गये। आचाय रमण ने एक प्रस्तर-खंड-जैसा पदार्थ उठा लिया। इसके 
बाद उन्होंने अल्ट्रा वायलर” किरणों के शार्ट और लाॉँग घाराओं (वेव) से उसे 
परिष्कृत ओर संस्कृत किया । कुछ हो मिनटों में वह प्रस्तर-खण्ड चमकने लगा । 
यह देखकर पत्रकार आरचय -चकित हो गये । 

आचाय॑ रमण संतोषी, त्यागी, उदार, संयमी और उल्लानस-प्रिय है। प्रयोग- 
शाला उनका साधता-स्थल और घर उनका उल्लास-केद्ध है। उनके जीवन में 
क्त्रिमता नहीं है। उनका रहन-सहत बहुत भड़कीला नहीं है। उनका भोजन 
सात्विक होता है । गंभीर होने के साथ-साथ वह अत्यन्त विनोद-प्रिय भो हैं । एक 
बार वह फ्राँस की एक पार्टी में सम्मिलित हुए। वहाँ उन्होंने “रमण एफेक्ट' पर 
भाषण दिया । भाषण के बाद पार्टी आरंभ हुई । पेय-पदार्थों में मदिरा के प्याले 
रखे गये । आचाये रमण के सामने भी मदिरा. का प्याला रखा गया। आचायें 
रमण ने मुस्कराते हुए कहा--“झ्राप लोगों को शराब पर 'रमण-प्रभाव! अभी 
बता चुका हूँ । अब आप रमण पर दराब का प्रभाव देखना चाहते हैं ।” उनका 
यह व्यंग्य शराब पर था | इसी प्रकार का एक व्यंग्य उन्होंने लावे 
नामक जमंन-वैज्ञानिक पर किया था। लावे के आविष्कार को लावे-चित्र” कहते 
हैं । एक बार श्री लावे नंगे होकर समुद्र-तट का आनन्द ले रहे थे। उसी समय 
कुछ लोगों के साथ आचाय॑ रमण भी उस स्थान पर पहुँच गये । और लोग लावे 
की उसी मुद्रा का चित्र उतारने लगे। आचायें रमण उस समय अपने झापको न 
रोक सके । उन्होंने कहा--“यही वास्तविक लावे-चित्र” होगा |” उनका इतना 
कहना था कि पूरी मंडली ठहाका मारकर हँस पड़ी । 

आचाय॑ रमण एक सुलके हुए लेखक भी हैं । विज्ञान की अत्यन्त जटिल बातों 
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को वह सरल भाषा और आकर्षक होली में व्यक्त करने में सिद्धहस्त हैं । उनके 
लेख भारत. इंग्लेण्ड और अमरीका के विज्ञान-संबंधी पत्रों में बराबर प्रकाशित 
होते रहते हैं। गायन के यंत्रों पर भी उन्होंने एक पुस्तक की रचना की है। इससे 
उनकी संगीत-प्रियता का आभास मिलता है। उनकी प्रतिभा बहुमुखी हैं। वह 
भारत के गोरव और माँ-भारती के सच्चे सपृत हैं । 

फ्कि 


सत्र पिनोदा माते 


तुम्हारा विनोबा मेरे पास है। इस छोटी-सी उम्र में ही तुम्हारे पुत्र ने जो 
वैजस्विता और वैराग्य प्राप्त कर लिया है उसे प्राप्त करने में मुक्के कितने ही वर्ष 


कक लग गयें थे ।--ये शब्द महात्मा गांधी ने 

एन. बड़ोदा के श्री नरहरि भावे को उस समय लिखे 

४ हु) ४ थे जब विनोवा भावे अपने घर की मोह-ममता 

ही ०. ५ /४ाऔ2  त्यागकर महात्ना गांधी के साथ सावरमती 

हो ४ है ' है हि !] आश्रम में रहते थे। उस समय उनकी अवस्था 

३ 22 / १... २०-२१ वर्ष की थी। अपने विद्यार्थी-जीवन मे 
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ही उन्होंने जन-सेवा का ब्रत ले लिया था और 
वह धमं-प्रन्थों का अध्ययन किया करते थे । ४ 
फरवरी, सन्‌ १६९१६ ई० को उन्होंने काशी- 
विश्वविद्यालय में महात्मा गांधी का प्रवचन 
सुना । उस प्रवचन से वह इतने अधिक प्रभावित हुए कि फिर वह उन्हीं के हो 
गये । गांधीजी पारस थे । उन्होंने विनोबा के जीवन को सेवा और त्याग के एक 
नये साँचे में ढाल कर सोना बना दिया । श्राज के विनोबा गांघीजी की ही देन हैं । 

संत विनोबा भावे महाराष्ट्र के निवासी हैं । उनके पूर्वंज र॒त्नागिरि जनपद के 
निवासी थे । वे अपने गाँव से लिम्ब आये और वहाँ से बाई गये । विनोबाजी के 
दादा श्री शंभुराव भावे इसी बाई ग्राम में रहते थे। कमी-क्ती वह गगोडा 
( बम्बई प्रदेश के अन्तगंत कोलाबा का एक गाँव ) भी चले जाते थे। उतका परि- 
वार गगोडा में ही रहता था । उनके तीन पुत्र थे : नरहरि भावे, योपालरात्र भात्रे 


और गोविन्दराव भावे । इनमें नरहरि भावे सबसे बड़े थे। उनकी घर्मशीला 
पत्नी का नाम रुक्मिणी देवी था । इन्हीं रक्मिणी देदी की पवित्र कोख से १६ 


सितम्बर, सन्‌ १८९४ ई० को एक पुत्र-रत्न उत्पन्न हुआ जिसका नाम विनायक 
राव रखा गया | माँ उन्हें 'विन्या' और पिता उन्हें 'बनू” कहकर पुकारते ये । 
यही 'विन्या” और 'बनू” के विनायक राव आज के संत विनोबा भावे हैं । 
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विनोबाजी का अधिकांश बचपन श्री शंभुराव भावे की देख-रेख में बीता था । 
श्री शभुराव भावे घामिक और भक्त थे । उनका अधिक समय नडन-एुसन में ही 
बीतता था । विनोबाजी के बाल-हृदय पर इसका गहरा प्रभाव पड़ा । विनोबाजी 
ने उनके बारे में लिखा है-- आधी रात के समय भगवान्‌ के दर्शव के लिए जगा- 
कर उन्होंने मेरे मन पर जो संस्कार डाला, उसे मैं भूल नहीं सकता ।”” उस समय 
विनोबाजी के पिता श्री नरहरि भावे बड़ौदा में नौकरी करते थे । उन्हें प्रायः घर 
से बाहर रहना पड़ता था | इसलिए विनोबाजी की प्रारम्भिक शिक्षा घर पर ही 
हुईं । उनकी माता अत्यन्त सात्विक प्रकृति की थीं। वह भी पूजा-पाठ में लगी 
रहती थीं। उन्होंने भी अपने दूध के साथ विनोबाजी के रक्त में ईश्वर-भक्ति, 
मानव-प्रेम और निष्काम-सेवा की प्रवृत्तियों का संचार किया । इससे विनोबाजी के 
प्रारस्मिक जीवन में एक साथ दो प्रवृत्तियों का विकास हुआ । एक ओर तो वह 
अध्ययत कोझओर भुके और दूसरी ओर उनमें निष्काम-सेवा की भावना जाग्रत 
हुई । ८-६ वर्ष की अवस्था तक वह गगोडा में ही रहे । गगोडा में रहते हुए 
उन्होंने मराठी का ज्ञान प्राप्त किया । इसके बाद वह बड़ौदा चले गये । 

बड़ौदा के एक विद्यालय में विनोबाजी ने छठी कक्षा तक पढ़ा । इस कक्षा की 
परीक्षा में वह सर्वप्रथम आये और उन्हें छात्र वत्ति मिली । इसके बाद एक हाई स्कूल 
में उनका प्रवेश हुआ ! इस स्कूल से सन्‌ १६१३ ई० में उन्होंने मेट्रिक पास किया 
और फिर सन्‌ १६१४ ई० में एफ० ए० पास कर बी० ए० की पढ़ाई आरम्भ 
की । लेकिन वह आगे न पढ़ सके । उस समय तक सारे देश में राष्ट्र-प्रेम 
और समाज-सेवा की भावनाओं का प्रचार हो चुका था और कई नवयुवक अपना 
घर-बार छोड़कर देश-सेवा के लिए निकल चुके थे। विनोबाजी का भी आरम्भ 
से यही लक्ष्य था । दादा शंभ्ुराव भावे तथा माता रुक्मिणी देवी से उन्होंने सेवा, 
त्याग, देश-प्रेम, अध्यात्म आदि के जो भाव बीज रूप में प्राप्त किये थे वे बड़ोदा के 
विद्यार्थी-जीवन में उनमें अंकुरित हुए । स्वामी रामदास की दासबोध” नामक 
पुस्तक ने उत्हें विद्येष रूप से प्रभावित किया । उसी ग्रंथ से प्रेरणा पाकर उन्होंने 
१२ वर्ष की ग्रल्पावस्था में आजीवन ब्रह्मचारी रहने का संकल्प किया। उसी 
समय से उन्होंने कठोर और संयमी जीवन व्यतीत करना आरम्भ किया । वह 
चटाई पर सोने और नंगे पैर रहने लगे । 'ज्ञानेश्वरी', लोकमान्य-कृत 'गीता- 


संत विनोबा भावे 


र्श्७ 
रहस्य और मोरोपंत-कृत आय भारत के अध्ययत से भी उन्हें जन-सेवा की 
प्रेरणा मिली । इसलिए उन्होंने एक दिन अपनी माँ के सामने अपने प्रमाण॑- 
पत्रों को चूल्हे में स्वाहा कर दिया । 

शिक्षा समाप्तर और अपना घर त्यागकर विनोवाजी गांधीजी के पास 
चले गये । उ्स समय गांधीजी कोचरब के आश्रम में रहते थे । इसके बाद उत्होंने 
साबरमती में एक आ्राश्रम खोला । विनोबाजी इसी ग्राश्रम में रहते थे । गाँधीजी 
उन्हें 'विनोबा” कहते थे । इसलिए उनका यही नाम प्रसिद्ध हो गया । वह लगभग 
एक वर्ष तक इस आश्षम में गांधीजी के साथ रहे। इस बीच उन्होंने अपने 
जीवन को आश्रम-जीवन के साँचे में ढाल लिया । वह बड़े परिश्रमी थे । अपना 
सारा काम अपने हाथ से करते थे । इसके साथ ही वह अध्ययन भी 
करते थे। इस समय तक उन्हें संस्कृत का अच्छा ज्ञान नहीं था । इसलिए वह 
गांधीजी से एक वर्ष की छुट्टी लेकर संस्कृत पढ़ने के लिए वाराणसी चले गये। 
वहाँ से ठीक एक वर्ष बाद सन्‌ १६१८ ई० में वह आश्रम लौट आये । 

विनोबाजी का आश्रम-जीवन कठोर परिश्रम का जीवन था। वह दिन-भर 
और कभी-कभी सारी रात काम में जुदे रहते थे। रसोई से लेकर ट्ट्टी साफ करने 
तक कोई काम उनसे छूटता नहीं था । चौबीस घंटे बराबर उन्हें काम की धुन 
सवार रहती थी । वह कम-से-कम बोलते और अधिक-से-अधिक काम करते थे । 
इसी बीच उन्हें अपनी मां की बीमारी का समाचार मिला। गांधीजी से आज्ञा 
लेकर वह तुरन्त घर चले गये । माँ रोग-शेया पर पड़ी अंतिम साँसें ले रही थीं ॥ 
विनोबाजी ने घर रहकर दो-तीन दिन तक दिन-रात माँ की सेवा की । लेकिन 
माँ बच नहीं सकीं । सन्‌ १६२० ई० में उनका स्वगंवास हों गया । उनकी मृत्यु 
के बाद विनोबाजी का घर के साथ रहा-सहा नाता भी हूट गया। तीन-चार 
दिन तक घर पर रहकर वह आश्रम लौट आये। आश्चम में उनका कार्य पूर्वबत्‌ 
जारी रहा । आश्रम की सफाई झादि के अतिरिक्त वह छात्रावास की भी देख- 
भाल करते थे और समय निकालकर छात्रों को पढ़ाते भी थे। उनके इस सेवा- 
भाव से गांधीजी बहुत प्रभावित थे । 

साबरमती-आश्रम में श्रेयार्थी जमनालाल प्रायः आया करते थे। वह आश्रमत- 
जीवन से बहुत प्रभावित थे और वैसा ही एक आश्रम वर्धा में स्थापित करना 
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चाहते थे। उन्होंने गांधीजी से इसके लिए प्रार्थना की, लेकिन वह राजी नहीं 
हुए। अन्त में वह गांधीजी को अनुमति से विनोबाजी को वर्धा ले गये । वर्धा 
जाकर विनोबाजी ने सत्याग्रह-आश्रम॒ की स्थापना की । साबरमती में विनोबाजी 
की दृष्टि मुख्यतः अपने ऊपर थी। वहाँ वह झपनी साधना में मग्न रहते थे । 
वर्चा में उन्हें स्वयं आश्रम की देख-भाल करनी थी। उन्हीं पर आश्वम की संपूर्ण 
व्यवस्था का दायित्व था। इस दायित्व का निर्वाह उन्होंने इतवी उत्तमता से किया 
कि कुछ दिनों बाद गांधीजी भी वहीं आकर रहने लगे । ह । 

वर्धा के आश्रम में रहते हुए विनोवाजी ने अपनी शक्ति का स्वतंत्र रूप से 
विकास किया। उन्होंने कई वर्ष तक महिला-आश्रम का काम संभाला । इसके 
बाद वर्धा के निकट नालवाड़ी गाँव को उन्होंने कताई-बुनाई का केन्द्र बनाया । 
उन्होंने वहाँ स्वयं कताई-बुनाई की और थोड़े दिनों के अभ्यास से वह बहुत उत्तम 
'सूत कातने लगे। उनका सूत देखकर गांधीजी उनकी बड़ी प्रशंसा करते थे । 
उनके-जेसा अच्छा सूत कोई कात नहीं पाता था। कताई-बुनाई के काय॑ में अधिक 
परिश्रम करने के कारण वह वहीं बीमार हो गये । जब वह अच्छे हुए तब उन्होंने 
नालवाड़ी के निकट ही पौनार नामक गाँव में अपना परमघाम-आ्राश्रम बनाया । 
गाँव के निकट पौनार नदी के किनारे सेठ जमनालाल की एक कुटिया में विनोबा- 
जी रहने लगे । 


विनोवाजी बड़े उत्साही कार्यकर्ता थे। वह अपने आप को देश का एक 
सेवक समझते थे। वर्धा से ही वह लोक-जीवन के संपक में आये । गाँधीजी के 
संपर्क में आने पर सन्‌ १६१६ ई० से उन्होंने जो व्यक्तिगव साधना आरम्भ की 
थी, वर्धा में उनको वह व्यक्तिगत साधना अपनी पराकाष्ठा पर पहुँची । उन्होंने 
रचनात्मक कार्यों के साथ-साथ सत्याग्रह-आन्दोलनों में भी भाग लेना आरम्भ 
किया। सबसे पहले उन्होंने १३ अप्रैल, सन्‌ १६२३ ई० को नागपुर मंडा-सत्याग्रह 
आन्दोलन में भाग लिया । वह पकड़े गये और जेल में बन्द कर दिये गये | यह 
उनको पहली जेल-यात्रा थी । उनकी तथा अन्य नेताओं की गिरफ्तारी से आन्दोलन 
ओर भी बढ़ा । अन्त में विवश होकर सरकार ने अपना प्रतिबंध हटा लिया और 

अत्याग्रहियों को मुक्त कर दिया । विनोबाजी भी छूट गये । 
जेल से छूटने के बाद विनोबाजी पुनः आश्रम के रचनात्मक कार्यों में लग 
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गये । इसी बीच उन्हें हरिजन-आन्दोलन को सफल बनाने के लिए केरल जाना 
पड़ा । केरल में हरिजनों के साथ बड़ा दुव्यंवहार होता था। हरिजन न तो कुओं 
से पानी भर सकते थे और न सावंजनिक मंदिरों में ही जा सकते थे | इस अन्याव 
के विरुद्ध वहाँ आन्दोलन श्रारम्भ हुआ । विनोवाजी ने इस आन्दालन का नेतृत्त् 
किया और उन्हें पूरी सफलता मिली । उनके प्रयत्व से हरिजनों पर लगाये गये 
सभी प्रतिबंध उठा लिये गये। हरिजनों को सादंजनिक कुओं से पानी भरने की सुविता 
प्राप्त हो गयी ओर मन्दिरों के द्वार उनके लिए खुल गये । इस प्रकार केरल के 
हरिजन-आन्दोलन में सफलता प्राप्त कर विनोवाजी वर्धा लौट आये। उनके वर्घा 
जाने के कुछ दिनों बाद ही गांधीजी ने दिल्लो में २१ दिन का उपवास आरम्भ 
किया । उनका यह उपवास हिन्दू-मुस्लिम एकता के लिए था। उन्होने विनोवाजी 
को बुलाया । विनोबाजी दिल्‍ली गये । उपवास के दिलों में वह गाधीजी को सेवा 
करते रहे । वह गार्धीजी को गीवा और उपनिषद्‌ सुनाते थे । उपवास समाप्त हाने 
पर वह वर्धा लौट गये । 


सन्‌ १६३० ई० में नमक-सत्याग्रह आरम्भ हुआ । इस नमक-सत्यात्रह में 
विनोबाजी ने भी भाग लिया। उन्होंने नमक-कानून तोड़ा और ताड़ के पेड़ 
काटे । सारे देश में इसी तरह का प्रदर्शन हुआ । सरकार ने दमन-चक्र से काम 
लिया, लेकिन जनता नहीं भुकी । अन्त में विवश होकर सरकार को गांधीरी के 
साथ समभोता (सन्‌ १६३१ ई०) करना पड़ा । यह समझौता गांथी-इरविन सम- 
भोता” के नाम से प्रसिद्ध है। इस समभौते के अनुसार गांधीजी द्वितीय गोल मेज 
परिषद्‌” में भाग लेने के लिए लन्दन गये । सरकार ने उनको अनुपस्थिति में दमन- 
चक्र जारी रखा। इससे आन्दोलन बढ़ता गया। गांधीजी को भी साम्प्रदायिक 
मामले के भगड़ों के कारण सफलवा नहीं मिलो । भारत लौटकर उन्होंने पुनः 
सत्याग्रह-आ्रान्दोलनत (सन्‌ १९३२ ई०) छेड़ा । इस आन्दोलन में विनोवाजी ने भी 
भाग लिया । धृलिया में उनका महत््ववृणं भाषण हुआ । इसके बाद वह जलगाँव 
गये, किन्तु वहाँ वह भाषण देने के पूर्व हो गिरफ्तार हो गये । सरकार ने उन्हें 
धुलिया-जेल में रखा। इस जेल में उतके साथ सेठ जमनालाल बजाज और 
सानेगुरुजी भी थे। अपने साथियों के अनुरोध पर उन्होंने २१ फरवरी, सन्‌ 
१६३२ ई० से ११ जून, सन्‌ १६३२ ई० तक गीता के प्रत्येक अध्याय पर प्रवचन 
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दिये । वह प्रति सप्ताह एक दिन प्रवचन देते थे। सानेग्रुरुजी ने उन प्रवचनों को 
लिपिबद्ध कर लिया और उसे पुस्तक का रूप दे दिया। विनोबाजी की यह रचना 
गीता-प्रवचन” बहुत लोक-प्रिय हुई । कई भाषाओं में इसका अनुवाद हुआ। 
धूलिया-जेल से मुक्त होकर विनोबाजी ने गाँवों की सेवा करने का भार अपने 
ऊपर लिया | कई गाँवों का उन्होंने दौरा किया और वहाँ के लोगों को उन्होंने 
सफाई से रहने, सत कातने तथा स्वावलंबी बनने का उपदेश दिया । इस कार्य में 
उन्हें कठोर परिश्रम करता पड़ा। इससे वह बीमार (सन्‌ १९३८ ई०) हो गये । 
उनकी बीमारी से सबको बड़ी चिन्ता हुई। उनकी सलाह से विनोबाजी अपने 
परमघाम पौनार चले गये । वहाँ उन्होंने कुछ दिनों तक विश्लाम 'किया । इससे 
उनका स्वास्थ्य सुधर गया । इसलिए वह फिर रचनात्मक कार्यों में जुट गये । 
ग्राम-सुधार, स्त्रियों की उन्नति, ग्रामोद्योग, खादी-प्रचार, हरिजन-उत्थान, हिल्दू- 
मुस्लिम एकता, प्रोढ़-शिक्षा--आदि में उन्होंने काफी दिलचस्पी ली । 
इस बीच सन्‌ १६३६ ई० में यूरोप में दूसरा महायुद्ध आरम्भ हुआ । उस 
समय लगभग सभी प्रान्तों में कांग्रेस मन्त्रिमडण्ल थे। युद्ध आरम्भ होते हो इन 
मन्त्रिमण्डलों ने त्यागपत्र दे दिया । सरकार युद्ध में विजयी होने के लिए देश से 
हर तरह की सहायता चाहती थी । देश इसके लिए तैयार नहीं था । सच पूछिए 
तो बुद्ध से उसका कोई सम्बन्ध नहीं था। इसी आधार पर गांधीजी ने अँग्रेजों की 
सहायता करने से इन्कार कर दिया और व्यक्तिगत सत्याग्रह आरम्भ किया | 
इस सत्याग्रह के पहले सत्याग्रही विनोबाजी थे। १६ अक्टूबर, सन्‌ १६४० ई० 
को उन्होंने पोनार में भाषण दिया, परन्तु उस दिन सरकार ने उन्हें गिरफ्तार 
नहीं किया । पौतार में लगातार तीन-चार दिन तक उनके भाषण हुए । अन्त में 
वह पकड़ लिये गये । उन्हें तीन महीने की सजा दी गयी । जेल से मुक्त होने पर 
उन्होंने फिर सत्याग्रह किया और वह फिर जेल गये । इसी अपराध में उन्हें तीसरी 
बार भी जेल जाना पड़ा । इसके बाद सन्‌ १९४२ के अगस्त-आन्दोलन में वह फिर 
& अगस्त को पकड़ लिये गये और सन्‌ १६४५ में जेल से छूटे । 
सन्‌ १६४५ ई० में जेल से मुक्त होने पर विनोबाजी पौनार के अपने परमधाम 
आश्रम में चले गये । इस बार अन्य रचनात्मक कार्यो के साथ-साथ उन्होंने भंगी 
का भी काम किया । वह प्रतिदिन पाँच बजे प्रात:काल पौनार से चार मील दूर 


संत विनोबा भावे २२१ 


$ 


सुरगाँव नामक गाँव में जाते थे और वहाँ के पाखाने-पेशाव और नाली आदि साफ 
'करते थे । आठ बजे तक यह काय॑ समाप्तकर वह पौतार लौठ आते थे । उनका यह 
सेवा-कार्य चल ही रहा था कि इसी बीच १५ अगस्त, सन्‌ १६४७ ई० को देदा 
स्वतन्त्र हुआ, कितु इसके साथ ही एक महा दुखद घटना भी हो गयी !३० जनवरों, 
सन्‌ १६४८ ई० का महात्मा गांवी हमारे बीच से उठ गये। गांधीजी के असा- 
सयिक निधन से रचनात्मक कार्यो को बड़ा ठेस लगी । देश के बड़ें-बड़े नेता कांग्रेसी 
मंत्रि-मण्डलों में थे । ऐसी स्थिति में विनोवाजों ने गाधीजी के अधूरे रचनात्मक 
कार्यो को संपन्न करने का गुरुतर भार स्वेच्छा से अपने कंधों पर लिया। 

विनोबाजी सर्वप्रथम दिल्ली गये । दिल्ली में उन्होंने शरणार्वी-केम्पों का 
दौरा किया । उन्होंने शरणाथियों को ढाढ़स बँधाया और उन्हें मिल-जुलकर रहने 
का उपदेश दिया । इसके बाद उन्होंने मेवातियों को समस्या हल को । मेत्राती हिन्दू 
से मुसलमान हो गये थे । भारत-विभाजन के बाद वे पाकिस्तान गये, लेकिन पाकि- 
स्तान को सरकार ने उन्हें स्थान नहीं दिया। इसलिए वे भारत लौट आये । वे भरत- 
पुर के आस-पास रहते थे और वही खेतीवारी करते थे । वहाँ के हिन्दू उन्हें रखना 
नहीं चाहते थे । ऐसी दशा में भयंकर भगड़ा होने की आद्यंका था। विनोवाजी 
ओर राष्ट्रीय सरकार से परामर्श किया। उनके इस प्रयत्न से मेवातियो को उनकी भूमि 
लौटा दी गयी और वे फिर वहीं आबाद हो गये । इस प्रकार मेवातियों की समस्या 
को सुलभाकर वह बीकानेर गये । बीकानेर में उन्होंने हरिजनों के बीच बहुत काम 
किया । उन्ही के उद्याग से हरिजनों को मन्दिर में प्रवेश करने का अधिकार मिला | 

बीकानेर में अपना काम पूराकर विनोबाजी अजमेर गये। वहाँ उस का 
मेला था। दूर-दूर से बहुत से मुसलमान आये थे । ऐसी स्थिति में वहाँ दंगा होने 
को संभावना थी । विनोबाजी वहाँ सात दिन तक टिके रहे । उन्होंने हिन्दुओं और 
मुसलमानों की सभाओं में भाषण दिये । दरगाह शरोफ में भी उनका सायण हुआ। 
वहाँ उन्होंने 'रामघुन! का कीत॑न किया | इससे वहाँ साम्प्रदायिक दंगा होने की 
आशंका निर्मूल हो गयी। दरगाह के दीवान ने 'सरोपा” भेंट किया और उनका बहुत 
सम्मान किया । 

अजमेर से विनोबाजी अपने परमधाम आश्रम चले गये । वहाँ उन्होंने खेती 


ण्श्र दक्षिण के देश-रत्न 


करना आरम्भ किया । वह श्राठ-आाठ दस-दस घण्टे कुदाली और हल चलाते थे | 
उनके परिश्रम और लगन से थोड़े ही दिनों में खेती का काम जोरों से चल निकला। 
उनके साथ अत्य लोग भी काम करने लगे। इन्हीं दिनों उन्हें हैदराबाद जाना 
पड़ा । हैदराबाद से चार मील दूर शिवरामपलली नामक एक गाँव था। इस 
गाँव में 'सर्वोदय-समाज” का मेला ( सन्‌ १९४१ ई० ) था। 'सर्वोदय-समाज'की 
स्थापना विनोबाजी ने ही की थी। इसलिए इस समाज के कायकर्त्ताओ्ों ने 
विनोबाजी से मेले में चलने के लिए आग्रह किया। विनोबाजी राजी हो गये । 
लेकिन उन्होंने वहाँ किसी सवारी से जाना पसन्द नहीं किया । मेला ८ अ्रप्रेल को 
होनेवाला था । विवोबाजी ८ मार्च को अपने आश्चम से पद-यात्रा पर निकल 
पड़े और ३०० मील की दूरी तय करके वह ७ अप्रेल को शिवरामपलली पहुँचे । 
शिवरामपव्ली में जलसे का कार्यक्रम सफल कर वह १४ अप्रेल को तैलंगाना के 


लिए रवाना हो गये । 
तैलंगाना हैदराबाद राज्य का पूर्वी भाग है। यहाँ निर्धन किसान रहते हैं । इसी 


क्षेत्र में पोचमपत्ली नाम का एक गाँव है । इस गाँव में १८ अप्रेल को विनोबाजी 
पधारे। उन्होंने हरिजानों से भेंट की । हरिजन बहुत दुखी थे। उनके पास खेती 
के लिए जमीन नहीं थी | वहाँ दोपहर बाद गाँववालों की सभा हुई | इस सभा में 


बिनोबाजी ने जमीन की बात छेड़ी । उनकी बात से प्रभावित होकर एक सज्जन 
ने सौ एकड़ भूमि दात की। इसी भूमि-दान से भू-दान-आान्दोलन का श्रीगणेश 


हुआ । इस प्रकार भू-दान के इतिहास में पोचमपल्‍ली का नाम श्रमर हो गया। 
पोचमपल्ली से विनोवाजी जहाँ-जहाँ गये वहाँ-वहाँ उन्होंने भू-दान के लिए जनता 
से जोरदार अपील की और अपनी पद यात्रा के चालीस दिलों में उन्नोंने १२ 
हजार एकड़ भूमि प्राप्त करली । इससे उत्साहित होकर उन्होंने सारे देश का दौरा 
किया और भूमि-हीनों के लिए भूमि की व्यवस्था की । वह अब भी अपने इसी 
कार्य-में लगे हुए हैं। भू-दान, संपत्ति-दान, ग्राम-दान, श्रम-दान, शान्ति-सेना श्रादि 
की क्रान्तिकारी योजनाएँ कर जहाँ उन्होंने दातव की प्राचीन परंपरा को एक नवीन 
रूप दिया है वहाँ उन्होंने एक तये समाज की बुनियाद भी डाली है । यही उनका 
सर्वोदय है। 

विनोबाजी निष्काम-कर्मी हैं। दरिद्र नारायण की सेवा ही उनके जीवन का 
चक्ष्य है । वह ग्रात्मा के साधक और जीवन को उदात्त प्रत्तियों के उपासक हैं । 


संत विनोबा सात्रे जे 
घृणा और द्वेष से वह कोसों दुर रहते हैं । उनमें न तो पद का लोभ है और न 
मान-मर््यादा की भूख। जात-पाँत, प्रान्तीयता, धर्म आदि के संकुचित घेरों से 
वह बहुत ऊँचे उठे हुए हैं। उवका रहन-सहन अत्यन्त साधारण है। वाह्मडंवर 
में उनका विश्वास नहीं है । सरल जीवन और उच्च विचार' के वह सुन्दर उदाहरण 
है। स्वभाव से वह चित्तक और जीवन के मौन साधक हैं। हिन्दी, उर्द,, फारसी, 
अरबी, तेलुगु, मराठो, कन्नड़, गुजराती, बंगला, मलयालम, श्रँग्रेजी, संस्कृत, 
फ्रेंच आदि अनेक भाषाओं के वह पंडित हैं। फिर भी उनमें न तो अपनी सेवा 
का अभिमान है शोर न अपनी विद्वत्ाा का | वह सही अर्थ में भारत के संत हैं । 
डाकुओं तक को उन्होंने अ्रपती अ्रहिसा-वृत्ति से पवित्र जीवन व्यतीत करने की 
प्रेरणा दी है । 

आचाये विनोबा भावे मौलिक चिन्तक, प्रौढ़ लेखक और मधुर वक्ता हैं। 
उन्होंने धर्मंशासत्र को प्राचीन मान्यताओं की वर्तमान युग की आवश्यकताओं के 
अनुरूप एक नई व्याख्या की है और इस प्रकार उन्हें व्यावहारिक रूप प्रदान किया 
है । उनका अधिकांश साहित्य रचनात्मक साहित्य है । वह जीवन में कम के उपा- 
सक हैं । इसलिए उन्होने अपने साहित्य में सदाचार पर ही बल दिया है। उनका 
साहित्य मराठी और हिन्दी में मिलता है । हिन्दी में इंज्ञावास्यवृत्ति ', 'ईशावास्योप- 
निषद्‌,” गांधीजी को भ्रद्धांजलि', गीता-प्रवचन”, जमाने की माँग”, 'जीवन और 
शिक्षण”, “धमंचक्र-प्रवर्तन!', “भृदान-यज्ञ', 'राजधाट की सान्निधि में”, विचार- 
पोथी”, 'विनांबा के विचार, शांति-यात्रा', 'स्थित-प्रज्य-दर्शन!, स्वराज्य-शास्त्र, 
'सर्वोदय का घोषणा-पत्र', 'सर्वोदय की ओर” आदि उनकी रचनाएँ हैं जिनमें 
उनके प्रवचन संग्रहीत हैं । इन प्रवचनों के अध्ययन से विनोबाजी के गहत चिन्तन 
चौर उनके जीवन-दर्शन का पता चलता है । 


जाप 





धो दे 


२२२ दक्षिण के देश-रत्न 


करना आरम्भ किया । वह आाठ-आठ दस-दस घण्टे कुदाली और हल चलाते थे। 
उनके परिश्रम और लगन से थोड़े ही दिनों में खेती का काम जोरों से चल निकला। 
उनके साथ अत्य लोग भी काम करने लगे। इन्हीं दिनों उन्हें हैदराबाद जाता 
पड़ा। हैदराबाद से चार मील दूर शिवरामपलली नामक एक गाँव था। इस 
गाँव में 'सर्वोदिय-समाज” का मेला ( सन्‌ १६५१ ई० ) था। सर्वोदय-समाज'की 
स्थापना विनोबाजी ते ही की थी। इसलिए. इस समाज के कायंकर्त्ताओं ने 
विनोबाजी से मेले में चलने के लिए आग्रह किया । विनोबाजी राजी हो गये। 
लेकिन उन्होंने वहाँ किसी सवारी से जाना पसन्द नहीं किया । मेला ८ अप्रेल को 
होनेवाला था । विनोबाजी ८ मार्च को अपने आश्रम से पद-यात्रा पर निकल 
पड़े और ३०० मील की दूरी तय करके वह ७ अप्रेल को शिवरामपलली पहुँचे । 
दिवरामपत्ली में जलसे का कार्यक्रम सफल कर वह १४ अप्रैल को तैलंगाना के 
लिए रवाना हो गये । क्‍ 

तैलंगाना हैदराबाद राज्य का पूर्वी भाग है। यहाँ ४: दे दिसपम *.; हैं । इसी 
क्षेत्र में पोचमपत्ली नाम का एक गाँव है। इस गाँव में १८ अप्रेल को विनोबाजी 
पधारे । उन्होंने हरिजानों से भेंट की । हरिजन बहुत दुखी थे। उनके पास खेती 
के लिए जमीन नहीं थी । वहाँ दोपहर बाद गाँववालों की सभा हुईं । इस सभा में 
बिनोबाजी ने जमीन की बात छेड़ी । उनकी बात से प्रभावित होकर एक सज्जन 
ने सौ एकड़ भूमि दान की । इसी भूमि-दान से भू-दात-प्रान्दोलत का श्रीगणेश 
हुआ | इस प्रकार भू-दान के इतिहास में पोचमपलली का नाम श्रमर हो गया। 
पोचमपलली से विनोबाजो जहाँ-जहाँ गये वहाँ-वहाँ उन्होंने भू-दान के लिए जनता 
से जोरदार अपील की और अपनी पद यात्रा के चालीस दिनों में उन्नोंने १२ 
हजार एकड़ भूमि प्राप्त करली । इससे उत्साहित होकर उन्होंने सारे. देश का दोरा 
किया और भूमि-हीनों के लिए भूमि की व्यवस्था की । वह अब भी अपने इसी 
कार्य-में लगे हुए हैं। भू-दात, संपत्ति-दान, ग्राम-दान, श्रम-दान, शान्ति-सेना आदि 
की क्रान्तिकारी योजनाएँ कर जहाँ उन्होंने दान की प्राचीन परंपरा को एक नवीन 
रूप दिया है वहाँ उन्होंने एक नये समाज की बुनियाद भी डाली है । यही उनका 
सर्वोदय है। 

विनोबाजी निष्काम-कर्मी हैं। दरिद्र नारायण की सेवा ही उनके जीवन का 
चक्ष्य है। वह आत्मा के साधक और जीवन की उदात्त प्रत्तियों के उपासक हैं। 


के० रस० कृष्णन्‌ 


कुछ महान हस्तियाँ ऐसी होती हैं जो जनता की श्राँख बचाकर अपनी साधना 
में लीन रहती हैं । उन्हें न तो अपने आदर-सम्मान की चिन्ता होती है और न अपने 
श्रम का पुरस्कार पाने वी फिक्र होती है । अपनी 
साधना की सफलता को ही वे सब से बड़ा पुर- 
स्कार और सत्कार समभते हैं । उनकी साधना 
सावंजनिक कल्याण के लिए होती हैं और वे 
उसके द्वारा समाज और देश का मस्तक ऊँचा 
करते हैं । डा० के० एस० कृष्णन्‌ की गणना 
ऐसी ही महान हस्तियों में की जाती है | 
डा० कृष्णन्‌ हमारे देश के मुड्ध॑न्य वेज्ञानिक 
थे। आज देश में वैज्ञानिक प्रगति का जो 
वातावरण बना हुआ है उसे उत्त्पन्न करने और 
उसे गति देने मेंउन्हीं का हाथ था। वैज्ञानिक ब्राधार पर राष्ट्र का निर्माण करने 
वाले वह पहले व्यक्ति थे। अपने जीवन-काल में उन्होंने अनेक तरुण वैज्ञानिकों 
'को आगे बढ़ाया और उनका मागग॑ प्रशस्त किया । सबसे बड़ी खूबी उनमें यह थी 
कि वह अपनी मातृ-भाषा के पुजारी थे। तमिल उनकी मातु-भाषा थी और वह 
उसी भाषा में अपने अनुसंघान लिखा करते थे। वह अपने मित्रों से कहा करते 
थे कि सरल-सुबोध ढेंग की सारगर्भित अभिव्यक्तियाँ ही भाषा को सजीव बनाती 
हैं, न कि पारिभाषिक दाब्दों के विशाल कोश | अ्रपनो इस भावना को वह तमिल 
के साध्यम से सृत॑-रूप देकर यह जतलाना चाहते थे कि किस प्रकार भारतीय 
भाषाएँ नवीनतम विचार-धाराओं को अभिव्यक्त कर सकने में पूर्ण रूप से समथ्थे 
हैं। ऐसा था उनका मातृ-भाषा-प्रेम ! वह उन तरुण वैज्ञानिकों से बहुत प्रसन्न 
होते थे जो अपने अनुसंघान अपनी मातृ-भाषा में लिखते थे । 
डा० कृष्णन्‌ एक दुष्क वैज्ञानिक नहीं थे । उनके व्यक्तित्त्व में धर्म, साहित्य, 
संगीत और कला का आइचरयंजनक समन्वय था। प्राचीन ग्रन्थों के प्रति उनका 





के० एस० कृष्णन्‌ श्२५ 


बचपन से ही अनुराग था। उन्होंने स्वयं लिखा हैं कि उपनिषद, वाल्मीकि, व्यास, 
तमिल के कुरल, वैष्णव्रों के गीत ओर कम्ब-रामायण कई वर्षो तक मेरे जीवन के 
अंग रहे हैं । नम्बीले तथा पेरिय वाच्चानपिल्ले की तमिल-रचनाओों से जितना 
रस मैंने प्राप्त किया है उतना शायद ओर किसी साहित्य से मुझे प्राप्त नही हुआ 
है । ऐसी थी उनकी धर्म-भावना और ऐसा था उनका साहित्य-प्रेम ! वह प्रतिदिन 
मुकुन्दमाला के इलोक और रामायण के प्रसंग सुनाकर लोगो को मंत्र-मुग्ध कर 
दिया करते थे । 

डा० कृष्णत्‌ का पूरा नाम करियमाणिकम्‌ श्रीनिवास क्रृष्णन्‌ है। उनका 
जन्म मद्रास-राज्य के रामनाड जनपद के अन्तर्गत श्रीविल्लिपुत्तूर के निकट स्थित 
बत्राप नामक गाँव में ४ दिसम्बर, सन्‌ १८९८ ई० को हुआ था । उनके पिता 
वमिल्न और संस्कृत के प्रकांड विद्वान थे। इसलिए उनके पिता ने उन्की शिक्षा 
पर पूरा ध्यान रखा । उनकी प्रारंभिक शिक्षा वत्राप में ही संपन्न हुई । इसके बाद 
बह श्रीविल्लिपुत्त्र के हिन्दु हाई स्कूल में भर्ती हुए। इस विद्यालय की पढ़ाई 
'समाप्त करने के बाद वह मदुरा के अमेरिकन कालेज में प्रविष्ट हुए। श्रन्त में 
मद्रास के क्रिश्चियन कालेज से उन्हाने भोतिकी में स्नातक की उपाधि प्राप्त की । 
इसी कालेज में उन्होंने कुछ वर्णे तक विज्ञान-प्रदर्शक (डिमाँस2रटर के पद पर कार्य 
किया । अ्रध्यापत-कार्ये में उनकी इतनो रुचि थी कि वह लंच (मध्याह्न का भोजन) 
के समय भो निकट के कालिजों के छात्रों को पढ़ाया करते थे । गणित, भोविकी 
और रसायन के किसा भी प्रश्न का उत्तर वह बड़ी आसानी से दे देते थे । 


डा० कृष्णन्‌ का भौतिकी के प्रति विशेष अनुराग था और इसके अ्रध्ययन में 
वह बराबर जुदे रहते थे । इस विषय में वह एम० एस-सी० पास करना चाहते 
थे। इसी विचार से वह प्रो> रमण के पास कलकत्ता गये । उस समय प्रो० रमण 
प्रकाश और एक्सरे के क्षेत्रों में अनुसंधान कर रहें थे। इस कार्य में उन्हें एक 
सहयोगी की आवश्यकता थी। श्ीकृष्णन्‌ को कुझापग्र बुद्धि ओर प्रतिभा से प्रभावित 
होकर उन्होंने उन्हें अपने अनु पद्दात-काय में अपना सहयोगी बना लिया। श्री क्ृष्णन्‌ 
ने प्रो० रमण को उनके अनुसंधान-कार्य में सन्‌ १६२३ ई० से सनू १६२८ ई० 
तक सराहनीय सहयोग दिया । भविष्य में होनेवाले आविप्कार “रमण-प्रभाव/ 

१४, 


श्र दाव्षण क दद-रत्न 


की आधार-शिला उन्हीं के सहयोग-काल में रखी गयी थी । 

सन्‌ १६२८ ई० तक श्री क्ृष्णन्‌ एक कुशल वैज्ञानिक के रूप में प्रध्िद्ध हो 
गये । प्रो० रमण के साथ पाँच वर्ष तक लगातार कार्य करने से उनका अनुभव- 
क्षेत्र बढ़ गया और फिर वह उसी वर्ष ढाका-विश्वविद्यालय में विज्ञान के रीडर” 
हो गये । इस पद पर उन्होंने सन्‌ १९२८ ई० से सन्‌ १६३३ ई० तक काये 
किया । इत पाँच वर्षो में उन्होंने कई शोध-निबंध प्रकाशित कराये । सन्‌ १६३३ 
ई० में डा० रमण के कलकत्ता-विश्वविद्यालय छोड़ देने पर वह फिर कलकत्ता- 
विश्वविद्यालय चले गये और महेद्लाल सरकार रिस्च-प्रोफेतर के पद पर कार्य 
करते रहे । उनकी विद्वत्ता से प्रभाविव होकर लाड॑ रदरफोर्ड ने केस्ब्रिज और 
सर विलियम ब्रेंग ने उन्हें लन्दन आने के लिए झ्ामंत्रित किया । इसलिए सन्‌ १६३६ 
ई० में उन्होंने पहली बार विदेश-यात्रा की । अपनी इस यूरोप-यात्रा में उन्होंने 
अनेक वेज्ञानिक गोष्ठियों, सभाओ्रों और बेठकों में भाग लिया और अपने विद्वत्ता- 
पूर्ण व्याख्यानों से सबको आइचर्य-चकित कर दिया | सन्‌ १६९३७ ई० में लीज- 
विश्वविद्यालय ने उन्हें उनकी वैज्ञानिक उपलब्धियों के कारण “'विश्वविद्यालय- 
पदक” प्रदात किया | सन्‌ १६४० ई० में वह रायल सुसाइटी के 'फेलो' चुने गये । 
१६४२ ई० में वह स्वदेश लौटे और प्रो० मेघनाद साहा के स्थान पर इलाहाबाद- 
विश्वविद्यालय में भौतिकी के प्रोफेसर नियुक्त हुए । 

श्री कृष्णन ने सन्‌ १६४२ ई० से सन्‌ १९४७ ई० तक इलाहाबाद-विश्वविद्यालय 
में काये किया। यहाँ उन्होंने प्रकाश, एक्सरे, इलोक्ट्रोनिक्स और ताप-गति 
विज्ञान का गहरा और व्यापक्र अध्ययन किया । सन्‌ १६४७ ई० में देश के स्वतंत्र 
होने पर जब दिल्ली में राष्ट्रीय भोतिकी-प्रयोगशाला की स्थापना हुईं तब वह 
उसके निदेशक होकर दिल्ली चले गये । इस पद पर रहकर उन्होंने भौतिकी के 
एक अन्य क्षेत्र का अध्ययन आरंभ किया और वह था आयनों पर ताप का प्रभाव । 
इस प्रसंग में मोटे तौर पर यह कहा जा सकता है कि धातुओ्रों-दारा छोड़े जाने 
वाले ताप और उसके द्वारा छोड़े जानेवाले इलेक्ट्रोनों में परस्पर जो संबंध रहता 
है उसके ठोक-ठीक निश्चय की एक नवीन पद्धति डा० कृष्णन्‌ ने निकाली और फिर 
कार्बन, क्रोमियम, लोहा, कोबाल्ट, निकल, टिटानियम आदि तथा सोना, चाँदी, 
और ताँबा पर परीक्षण कर इस पारस्परिक संबंध का शुद्धतम रूप में परिणाम 


के० एस० कृष्णन्‌ २२७ 


प्रस्तुत किया । उनके इस परिणास का प्रयोग अनेक इलेकिट्रानिक-पंत्रों में होने 
लगा । इससे व्यवसाय-क्षेत्र में बड़ी सुविधा हो गयी । व्यवसाय की दृष्टि से डा० 
कृष्णन ने एक कायें ओर किया । उन्होंने यह मालूम किया कि वायु-दून्य स्थिति में 
पतली छड़ों, नलियों ओर कुंडलियों में ताप का वितरण किस प्रकार होता। 
बिजली के लौम्पों, घरेलू हीटरों, बल्बों आदि से अच्छे-से-प्रच्छा परिणाम प्राप्त करने 
के लिए उनके इस अध्ययन से बड़ी सहायता मिली । ह 


डा० क्रृष्णन्‌ आधुनिक युग के व्यावहारिक वैज्ञानिक थे.। अपने उपयोगी 
अ्नुसंधानों-दारा उन्होंने एक ओर भारतीय विज्ञान की आधार-शिला को सुदृढ़ 
किया और दूसरी ओर भारतीय उद्योगों को वैज्ञानिक ढंग से कार्य करने और 
उत्पादनों को आधुनिकतम बनाने में सराहतीय सहयोग प्रदात किया । उनकी इस 
वैज्ञानिक सेवा से देश-विदेश के सभी वर्गों के लोग प्रभावित हुए और उ्होंने 
उनका आभार स्वीकार किया | सन्‌ १९४६ ई० में पअ्रँग्रेजी सरकार ने उन्हें सर' 
की उपाधि दी । भारतीय विज्ञान के क्षेत्र में उनकी ख्याति इतनी अधिक थी कि 
वह भारत की नेशनल अकादमी आफ साइंसेज़, इण्डियत साइंस काँग्रेस और नेश- 
नल इंस्टीट्यूट आफ साइंसेज़ के सभापति निर्वाचित हुए । वह यूनीवर्सिटी ग्रांट 
कमीशन और भारतीय परमाग आयोग के भी प्रभावशाली सदस्य थे। 

डा० कृष्णन ने मद्रास-विश्वविद्यालय से डी० एस० सी० की उपाधि प्राप्त 
की थी और इलाहाबाद, दिल्‍ली, लखनऊ तथा कलकत्ता के विश्वविद्यालयों ने 
' उन्हें डी० एस-सी० की सम्मानित उपाधि प्रदान की थी । काशी-विश्वविद्यालय 
के वहु एल-एल० डी० थे । ऐसी उनकी योग्यता थी। उनकी योग्यता पर सुम्ध 
होकर देश-विदेश के अनेक विश्वविद्यालयों ने भाषण देने के लिए उन्हें आमंत्रित 
किया और उन्हें फेलो” बनाया | भारत-सरकार के प्रतिनिधि के रूप में अनेक 
वैज्ञानिक संस्थाओं के अधिवेशनों में उन्होंने भाग लिया। सन्‌ १६५४५ ई० में अ्रमरीका 
की विज्ञान-अकादमी ने अपने वार्षिक अ्रधिवेशन में सम्मिलित होने के लिए उन्हें 
सादर आमंत्रित किया और सन्‌ १६५६ ई० में वह इस राष्ट्रीय श्रकादमी के 
सदस्य मनोनीत हुए | सन्‌ १६९५५ ई० से वह भ्रन्तरराष्ट्रीय भू-मौतिकी वर्ष के लिए 
आयोजित अखिल भारतीय समिति के श्रध्यक्ष रहे । 

भारत-सरकार ने भी डा० कृष्णन्‌ के महत्व को कम नहीं आँका । उनकी 


श्२८ दक्षिण के देश-रत्व 


हीस ते 


वैज्ञानिक प्रतिभा श्रौर विद्त्ता का आदर करते हुए सन्‌ १६५४ ई० में भारत- 
सरकार ने उन्हे प्मत्रयण” की उपाधि से विश्रषित किया और सन्‌ १६४८ है 
में उन्हे राष्ट्रीय प्रोफेपर के रूप में निर्वाचित किया । इससे वह आथिक चिन्ताओओं 
से मृक्त होकर अपने अनुमंधान-कार्य में लगे रहे । २४ मार्च, सन्‌ १६६१ ई 
उन्हें वैज्ञानिक झपुसंधाव के लिए दस हजार रुपये का शान्तिस्त्रत्प भटनागर- 
पुरस्कार! प्रदान किया गया । एक वैज्ञानिक के रूप में उनका यह अंतिम सम्मान था | 
सन्‌ १६५८ ई० में उन्हें पहली बार हृदय-रोग हुआ | इस रोग से उस समय 
वह बच गये । १३ जून, सन्‌ १६६१ ई' की रात को दूसरी बार उन पर हृदय- 
रोग का आक्रमण हुआ । उस समय वह॒'“ब्रिज” खेल रहे थे। खेलते-खेलते छट- 
पटाने लगे । तुरन्त डाक्टर को बुलाने के लिए लोग दौड़ पड़े, परन्तु डाक्टर के 
आने के पूर्व ही उनका भौतिक शरीर निर्जीव हो गया । इस प्रकार भारत का एक 
महान वैज्ञानिक देखते-देखते हमसे विदा हो गया । 

डा० कृष्णन्‌ भारत की दिव्य विभूति थे। देश-विदेश को अनेक वैज्ञानिक 
संस्थाओं से संबद्ध होने के अतिरिक्त वह दिल्‍ली की अनेक सांस्कृतिक और 
सामाजिक संस्थाओ्रों से भी संबद्ध थे। जितने महान वह वैज्ञानिक थे, उतने ही 
उच्च कोटि के वह साहित्यकार शौर कलाकार थे । उन्होंने भारतीय धारमिक ग्रन्थों 
और विज्ञान की पुस्तकों का साथ-साथ अध्ययन किया था और वह दोनों को एक 
दुसरे पर आश्चित समभते थे। उनका जीवन अत्यन्त संयरमित और परिश्रमशील 
था। एक तमिल-लेखक के रूप में वह गंभीर विषयों को सुबोध और सरल भाषा . 
में प्रस्तुत करने के लिए प्रसिद्ध थे। 'दिल्ली-तमिल-संगम” के वह अध्यक्ष थे | 
उनकी धामिकर भावना इतनी बढ़ी-चढ़ी थी कि वह िपन्न-शिद्धास्य-ाथाा, 
' दिल्ली के प्रधान और “दिल्ली-भजन-समाज” के संस्थापक-्रध्यक्ष थे। अपने 
विविध वैज्ञानिक अनुसंधानों में व्यस्त रहते हुए भी वह अपनी धर्म -भावना को 
संतुष्ट करते रहते थे । ऐसे धर्म-प्रिय वैज्ञानिक थे वह ! मानव-जाति का कल्याण 
ऐसे ही विज्ञान-वेत्ताग्रों से हो सकता है। उनका भौतिक शरीर इस समय हमारे 
सामने नहीं है, लेकिन विज्ञान के क्षेत्र में उन्होंने जो आदरशं स्थापित क्रिया है 
उसके कारण वह अमर हैं । 


शक 


६ अगस्त, १९४५ ई० का दिन लक लव 

रक्त-रंजित दिन है जिसे कोई ०4 अल हर कम हे ता 

नहीं भूल सकता । इसी दिन 
अ्मरीका ने द्वितीय विश्व-युद्ध ( १६३६- 
४५ ई० ) समाप्त करने के बहाने जापान के 
हरे-भरे और प्राणियों से हँसते-मुस्क- 
राते नगर हिरोशिम पर एटम-बम फेककर 
उसे क्षणमात्र में राख का ढेर कर दिया था । 
७८ हजार से अधिक जापानी स्त्री-पृदंप और 
बच्चे मौत की गोद में सदा लिए सो गये 
थे और लगभग इतने ही प्राणी बुरो तरह 
घायल हो गये थे । लेकित इस भपीण हत्या 
काण्ड पर भी अमरीका की रक्त-पियासा 
हान्‍्त नहीं हुई । तीसरे दिन & अगस्त को 
तहस-तहस कर दिया । इस 





उसने एक दूसरा एटम-बम छोड़कर तागासाकी की । 
द्वितीय भीषण वम-वर्षा में कितने मरे और कितने गायल हुए--यह श्रवतक ठंक- 
ठीक कोई नहीं बता सका । यह था उतने दो एटम-बममों का चमलार जिन्होंने 


प्रपने बचपन के जमाने में ही अ्रपनी जवानी की शक्ति दिखाकर संसार की छाता 


दहला दी और भ्राज ६७-६८ वर्ष बीतने पर भी जब उनके बचपन का वह 
भीषण हत्या-काण्ड याद आता है तब हा शरीर सिहर उठता है। सुनते ही 
नहीं, देखते भी और रोज समाचार पत्रों में पढ़त भी हैं कि इसे १७०६३ वर्षो 
में उन्होंने ग्राशातीत उन्नति कर ली है। उनकी इस उन्नति से यह स्पष्ट हो गया 
है कि नागासाकी और हिरोशिमा पर किये गये उनके प्रहार इंतते भीषण 
नहीं थे जितने उनके प्रहार अब हो सकते हैं। आजकल जो नामकीय विस्फोटक 
. परीक्षण-स्वरूप दांगे जा रहे हैं उनमें ये यदि कोई ४० भेगाठन का हैं तो 
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कोई इससे भी अधिक भारी है । इन नाभकीय विस्फोटकों में मुख्यतः एटम-बम, 
हाइड्रोजन-बम, कोबाल्ट-बम और व्युट्रान-जम की गणना की जाती है | इन बसों 
के कार्य-सिद्धान्त भिन्न हैं। रूस और अमरीका के वैज्ञानिक इनकी भीषणता बढ़ाने 
में लगे हुए हैं। उनकी देखा-देखी श्रत्य देश भी नाभकोय विस्फोटकों के सम्बन्ध में 
प्रयोग कर रहे हैं। इस विनादश-प्रतियोगिता में भारत की अपनी तटस्थ और 
अहिसात्मक नीति है। उसने बम्बई के निकट ट्राम्बे में एक परमाणु-शक्ति संस्थान 
की स्थापना अवद॒य की है लेकिन उसके द्वारा नाभकीय विस्फोटकों का निर्माण करना 
उसका उद्देश्य नहीं है। होमी जहाँगीर भाभा इसी संस्थान के निर्देशक हैं । 

डा० होमी जहाँगीर भाभा विश्व-प्रसिद्ध बैज्ञानिक हैं। उनका जन्म ३० 
अवतूबर, १६०६ ई० को बम्बई के एक सम्मानित एवं सुसस्क्रत पारसी-परिवार 
में हुआ था। उनके पिता श्री जे० एच० भाभा बम्बई के प्रसिद्ध बेरिस्टर थे । 
पैसे की कमी नहीं थी | घर भरा-पुराथा । सब लोग शिक्षा प्रेमी थे । ऐसे वातावरण 
में बालक भाभा को बड़ी प्रेरणा मिली। आरंभ में केथ्रेड़ल हाई स्कूल में उनका 
प्रवेश हुआ । इसी हाई स्कूल से १५ वर्ष की अवस्था में उन्होंवे 'सीतियर केम्ब्रिज! 
की परीक्षा सम्मानयूव॑ंक उत्तीर्ण की | इस परीक्षाके बाद केथरेड्रलः हाई स्कूल से 
उनका संपर्क छूट गया और फिर एल्फिस्टन कालेज में कुछ दिनों तक अध्ययत 
करने के पश्चात्‌ उन्होंने बम्बई-विश्वविद्यालय के 'रायल इंस्टीट्यूट आफ साइस! में 
पढ़ना आरम्भ किया और यहाँ से १९२७ ई० में उन्होंने आई० एस-सी० की 
परीक्षा प्रथम श्रेणी में उत्तीणं को । आई० एस-सी० की परीक्षा पास कर उन्होंने 
एलफिस्टन कालेज में पुनः प्रवेश किया और यहाँ से १६२६ ई० में एफ० वाई ० 
ए० की परीक्षा प्रथम श्रेणी में पास की। इन तीनों परीक्षात्रों में विज्ञान और 
गणित उनके प्रिय विपय थे । इन दोनों विषयों की बम्प्नई विश्वविद्यालय में जेसी 
शिक्षा दी जाती थी उससे भाभा को संतोष नहीं था। इसलिए वह अपने पिता 
की सलाह से इंग्लेण्ड गये और वहाँ उन्होंने केम्न्रिज-विश्वविद्यालय के अन्तर्गत 
गानवाइल और केयस नाम के कालेजों में श्रध्ययन करता आरंभ किया । 

होमी जहाँगीर भाभा का विद्यार्थो-जीवन अत्यन्त सरल था। वह बड़े 
परिश्षमी विद्यार्थी ये । इंग्लेण्ड में रहकर भी वह इंग्लेण्ड के विलासी वातावरण से 
दूर रहे । उन्होंने मत लगाकर अध्ययन किया और १६२६ इं० में मिकेनिकल 
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साइंस ट्राइपास” परीक्षा के प्रथम खण्ड में वह उत्तीर्ण हुए । इसके बाद १६३० इं० 
में उन्होने द्वितीय खण्ड प्रथम श्रेणी में उत्तीर्ण कर बी: एु० की डिग्री प्राप्त की । 
साथ ही १६२६ ई० के वारपिक अवकाझ को उन्होंने इधर-उधर घूमने में व्यतीत न 
कर “रगबी” के “ब्रिटिश टामसन हुस्टन बक्से में अप्रंटिस | मिक्ष्माण | के रूप 
में बिताया और इंजीनियरिंग की व्यावहारिक शिक्षा प्राप्त को । मिकेनिकल विज्ञान 
( इंजीनियरिंग ) द्राइपास की परीक्षा छः विषयो में होदा थी। अतः इत सभी 
विषयों में उन्होने परीक्षा दी और इनमें उच्च अंक प्राप्त कर उन्होंने अपनी 
असाधारण प्रतिभा का परिचय दिया। उनकी प्रतिभा से प्रभावित होकर उनके 
अध्यापक उन पर विद्येष कृपा-दष्टि रखते थे और उन्हें उनके अध्ययन में हर 
तरह का सहयोग प्रदान करते थे । उन दिलों प्रो० डाइरेक तथा प्रो० माह भौतिक 
विज्ञान के विख्यात विद्येषज्ञ थे। १६३०-३१ ई० में इन प्रोफेसरो के साथ रहकर 
भाभा ने भौतिक विज्ञान का गंभीर अध्ययन किया । सच पूछिए ता इन्हा विज्ञान- 
मनीषियों ने सैद्धानिक भौतिक विज्ञान में भाभा को पारंगत किया । 

इस प्रकार अपने अध्यापकों से प्रेम और पुचकार पाकर भागा का उत्साह 
बढ़ता गया । वह केयस कालेज के विद्यार्थी थे। इस कालेज के अधिकारियां ने 
१९३२ ई० में उन्हें गणित के विशेष अध्ययन के लिए “राउस बाल ट्रेवलिंग 
स्टूडेण्टशिप” नामक छात्रवृत्ति प्रदान की । इस छात्रवृत्ति से उनको यूरोप की यात्रा 
करने का अवसर मिला । इसलिए १६३२ ई० में वह ज्यूरिच गये और वहाँ १६- 
३३ ई० तक प्रो० डब्लु० पालि के संपर्क में रहकर उन्होने गणित का विश्येप अध्ययन 
किया । वही उन्होने सर्वप्रथम एक मौलिक अन्वेषणू-निवन्ध लिखा। इस निबन्ध 
का लोगो पर अच्छा प्रभाव पड़ा और उनकी ख्याति चारों आर फेल गयी । 
१६३४ ई० में वह ज्यूरिच से रोम गये और वहाँ उन्होंने प्रों० फर्मी के साथ 
रहकर अध्ययन किया । रोम से वह यूट्रेक्ट गये और वहाँ उन्होंने प्रो० क्रेमसं के 
संपर्क में रहकर कुछ दिनो तक अध्ययन किया । इसी वर्ष १६३४ ई० उन्हें आइ- 
ज॒क न्यूटन' छात्रवृत्ति पाने का सौभाग्य प्राप्त हुआ और इसी वए वह पी-एच० 
डी० हुए । इसके बाद उन्हें १६३६ ई० में (१८५१ ई० की प्रदर्शनों की उच्चतर 
छात्रवृत्ति? भी लगातार तीन वर्ष के लिए प्राप्त हुई । इन छात्रवृत्तियों के प्राप्त 
होने से संपूर्ण यूरोप के विश्वविद्यालयों के वैज्ञानिकों पर उनकी विद्वत्ता और 


२३० दक्षिण के देश-रत्न 


कोई इससे भी अधिक भारी है। इन नाभकीय विस्फोटकों में मुख्यतः एटम-बम, 
हाइड्रोजन-बम, कोवाल्ट-वम और च्युद्राव-बम को गणना की जाती है । इन बमों 
के कार्य-सिद्धान्त भिन्न हैं। रूस और अमरीका के वैज्ञानिक इनकी भीषणता बढ़ाने 
में लगे हुए हैं । उनकी देखा-देखी भ्रन्य देश भी नाभकीय विस्फोटकों के सम्बन्ध में 
प्रयोग कर रहे हैं। इस विनादश-प्रतियोगिता में भारत की अपनी तठस्थ और 
अहिसात्मक नीति है। उसने बम्बई के निकट ट्राम्बे में एक परमारु-शक्ति संस्थान 
की स्थापना अवद्य की है लेकिन उसके द्वारा नाभकीय विस्फोटकों का निर्माण करना 
उसका उद्देश्य नहीं है। होमी जहाँगीर भाभा इसी संस्थान के निर्देशक हैं । 

डा० होमी जहाँगीर भाभा विश्व-प्रसिद्ध बैज्ञातिक हैं। उनका जन्म ३० 
प्रवतूबर, १६०६ ई० को बम्बई के एक सम्मानित एवं सुसस्क्रत पारसी-परिवार 
में हुआ था। उनके पिता श्री जे० एच० भाभा बम्बई के प्रसिद्ध बैरिस्टर थे । 
पैस की कमी नहीं थी। घर भरा-पुराथा । सब लोग शिक्षा प्रेमी थे । ऐसे वातावरण 
से बालक भाभा को बड़ी प्रेरणा मिली। आरंभ में कथेड़ल हाई स्कूल में उनका 
प्रवेश हुआ । इसी हाई स्कूल से १५ वर्ष की अवस्था में उन्होंवे 'सीनियर केम्ब्रिज! 
की परीक्षा सम्मानपयूवंक उत्तीर्ण की । इस पसीक्षाक्रे बाद केथेड्ल हाई स्कूल से 
उनका संपर्क छूट गया और फिर एल्फिस्टन कालेज में कुछ दिनों तक अध्ययन 
करने के पश्चात्‌ उन्होंने बम्बई-विश्वविद्यालय के “रायल इंस्टीट्यूट आफ साच्सः में 
पढ़ना आरम्भ किया और यहाँ से १९२७ ई० में उन्होंने श्राई० एस-सी० को 
परीक्षा प्रथम श्रेणी में उत्तीणं की । आई० एस-सी ० की परीक्षा पास कर उन्होंने 
एलफिस्टन कालेज में पुनः प्रवेश किया और यहाँ से १६२६ ई० में एफ० वाई० 
ए० की परीक्षा प्रथम श्रेणी में पास की। इन तीनों परीक्षाश्रों में विज्ञान और 
गणित उनके प्रिय विषय थे । इन दोनों विषयों की बम्बई विश्वविद्यालय में जेसी 
शिक्षा दी जाती थी उससे भाभा को संतोष नहीं था। इसलिए वह अपने पिता 
की सलाह से इंग्लेप्ड गये और वहाँ उन्होंने केम्ब्रिज-विश्वविद्यालय के अन्तगंत 
गानवाइल और केयस नाम के कालेजों में श्रध्ययत करना आरंभ किया । 

होमी जहाँगीर भाभा का विद्यार्थीजीवन अत्यन्त सरल था। वह बड़े 
परिश्रमी विद्यार्थी ये । इंग्लेण्ड में रहकर भी वह इंग्लेग्ड के विलासी वातावरण से 
दूर रहे। उन्होंने मन लगाकर अध्ययन किया और १६२६९ ईं० में मिकेनिकल 
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साइंस ट्राइपास” परीक्षा के प्रथम खण्ड में वह उत्तीर्ण हुए । इसके बाद १६३० इं० 
में उन्होने द्वितीय खण्ड प्रथम श्रेणी में उत्तीर्ण कर बी० ए० की डिग्री प्राप्त की । 
साथ ही १६२६ ई० के वार्षिक अ्रवकाझ को उन्होंने इधर-उधर घूमने में व्यतोत न 
कर “'रगबी” के “ब्रिटिश टामसन हुस्टन वद्स! में अप्रेटिस ( शिक्ष्ममाण ) के रूप 
में बिताया और इंजीनियरिंग की व्यावहारिक शिक्षा प्राप्त की । मिकेनिकल विज्ञान 
( इंजीनियरिंग ) ट्राइपास की परीक्षा छः विपयो मे होदी थी। अ्रतः इन सभी 
विषयों में उन्होंने परीक्षा दी और इनमें उच्च अंक प्राप्त कर उन्होंने अपनी 
असाधारण प्रतिभा का परिचय दिया। उनकी प्रतिभा से प्रभावित होकर उनके 
अध्यापक उन पर विशेष क्ृपा-दष्टि रखते थे और उन्हें उनके अध्ययन में हर 
तरह का सहयोग प्रदान करते थे । उन दिनों प्रो० डाइरेक तथा प्रो० माह भौतिक 
विज्ञान के विख्यात विद्येषज्ञ थे । १६३०-३१ ई० में इन प्रोफेसरो के साय रहकर 
भाभा ने भौतिक विज्ञान का गंभीर अध्ययन किया । सच पूछिए ता इन्ही विज्ञान- 
भनीषियों ने सेद्धानिक भौतिक विज्ञान में भाभा को पारंगत किया । 

इस प्रकार अपने अध्यापकों से प्रेम ओर पुच्रकार पाकर भाभा का उत्साह 
बढ़ता गया । वह केयस कालेज के विद्यार्थी थे। इस कालेज के अधिकारियों ने 
१६२३२ ई० में उन्हें गणित के विशेष अध्ययन्त के लिए 'राउस बाल ट्रेवलिंग 
स्टूडेण्टशिप? नामक छात्रवृत्ति प्रदान को | इस छात्रवृत्ति से उनको यूरोप की यात्रा 
करने का अवसर मिला । इसलिए १६३२ ई० में वह ज्यूरिच गये और वहाँ १६- 
३३ ई० तक प्रो० डब्लू० पालि के संपर्क में रहकर उन्होने गणित का विश्ेप अध्ययन 
किया । वही उन्होने सर्वप्रथम एक मौलिक अन्‍्वेषण-निवन्ध लिखा । इस निव्रन्ध 
का लोगो पर श्रच्छा प्रभाव पड़ा और उनकी ख्याति चारों आर फैल गयी । 
१६३४ ई० में वह ज्यूरिच से रोम गये और वहाँ उन्होंने प्रो० फर्मी के साथ 
रहकर अध्ययन किया । रोम से वह यूट्रेक्ट गये और वहाँ उन्होंने प्रो० क्रेमसं के 
संपर्क में रहकर कुछ दिनों तक अध्ययन किया । इसी वर्ष १६३४ ई० उन्हें 'आइ- 
जक न्यूटन' छात्रवृत्ति पाने का सोभाग्य प्राप्त हुआ और इसी वर्ण वह पी-एच० 
डो० हुए । इसके बाद उन्हें १६३६ ई० में (१८५१ ई० की प्रदर्शंदी की उच्चतर 
छात्रवृत्ति! भी लगातार तीन वर्ष के लिए प्राप्त हुई। इन छात्रवृत्तियों के प्राप्त 
होने से संपूर्ण यूरोप के विश्वविद्यालयों के वैज्ञानिकों पर उनकी विद्बत्ता और 
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प्रतिभा की छाप लगे गयी और उनके बीच उनका सम्मान बढ़ गया। इन्हीं 
दितों कोपेतहेगन में स्थित नीोल्‍्स बोह-भौतिक-प्रयोगशाला में उन्होंने पाँच महीने 
वक शोध-कार्य किया । सन्‌ १६३७ ई० में प्रो० मेक्सबान॑ से उन्हें एडिनबरा में 
कास्मिक किरण-प्रसार' पर भाषण देने के लिए आमंत्रित किया । वहाँ उनके कई 
भाषण हुए । इन भाषण्यें तथा शोध-कार्य में उनकी सफलता से प्रभावित होकर 
१६३० ई० में 'रायल सुसाइटी” ने अपने “माँड फण्ड” से आथिक सहायता देकर 
उनको प्रो० ब्लेकेट की मैनचेस्टर-स्थित कास्मिक किरण-अनुसंधानशाला में कार्य॑ 
करने के लिए बुलाया और कंम्ब्रिज में स्वतंत्र-रूप से झोध-कार्य करने की प्रत्येक 
सुविधा प्रदान की । इस प्रकार यूरोप में जगह-जगह अपनी प्रतिभा की धाक जमा 
कर तथा सर्वोच्च सम्मान प्राप्त कर वह १९४० ई० में स्वदेश लौट आये । 

भारत आते ही भाभा १९४० ई० में बँगलोर के “इपष्डियन इंस्टीट्यूट आफ 
साइंस” में सैद्धान्तिक भौतिक-विज्ञान के विशेष रीडर नियुक्त हुए । १६४२ ई० 
में कैम्प्रिज-विश्वविद्यालय से उन्हें 'एडम्स-पुरस्कार! मिला | इसी वर्ष वह बंगलौर 
के 'इण्डियन इंस्टीट्यूट आफ साइंस” में कास्सिक किरण-शोध-विभाग के प्रोफेसर 
के पद पर नियुक्त हुए और इस पद पर वह १६४५ ई० तक रहे । १६४४ ई० 
में पटना-विश्दद्रिच्चालय ने उन्हें डी० एस-सी० की सम्मानित उपाधि प्रदान की । 
१६४५ ई० में उन्होंने बंगलौर की नोकरी छोड़ दी और फिर वह “दादा इंस्टीद- 
बूट आफ फप्डामेण्डल रिसर्च! अम्बई के निर्देशक नियुक्त हुए। १६४७ ई० में 
भारत के स्वतंत्र होने पर उन्हें भारतीय अ्रणु-शक्ति-आयोग का चेयरमैन घोषित 
किया गया। १६४८ ई० में उन्हें केम्ब्रिज-विश्वविद्यालय ने हॉपकिंस- 
पुरसकार' प्रदात किया । इसके बाद १६४६ ई० में लखनऊ-विश्वविद्यालय ने 
ग्रौर १६५० ई० में काशी-विद्वविद्यालय ने उन्हें डो० एस-सी> की सम्मानित 
उपाधि देकर उनकी गौरव बढ़ाया । १६५१ ई० में वह “इप्डियत साइंस-काँग्रेस” 
के सभापति चुने गये । १६५२ ई० में आगरा-विश्वविद्यालय ने और १६५४ ई० 
में पर्थ-विद्वविद्यालय ने उनको डो० एस-सी० की सम्मानित उपाधि देकर उनको 
बिद्वतता का सम्मान जिया । १६५४ ई० में हमारे देश के तत्कालीन राष्ट्रपति डा० 
राजेन्द्र प्रसाद ने भी उन्हें 'पद्ममणण” की उपाधि से विभूषित किया । इसी वर्ष वह 
सरकारी 'परमाणु-ऊर्जा-विभाग” के सचिव बनाये गये । १६५५ ई० में जेनेवा में 
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होनेवाले सर्वप्रथम “इण्टरनेशनल अठामिक इनर्जी कानफ्रे स” के वह अध्यक्ष चुने 


गये । १६५७ ई० में केम्थिज के केयस और गानवाइल नामक कालेजों ने उन्हें 
अपना 'फेलो” घोषित किया | इसी वर्ष वह एडितबरा के रायल सुसाइटी के 
सम्मानित फेंलो हुए । अमरीका की 'एकेडमो आफ आर्ट एण्ड साइंस” ते भी उन्हें 
ग्पनी संस्था का मानद सदस्य बनाया। १६५६ ई० में केम्ब्रिज-विश्वविद्यालय 
ने और १६६० ई० में लंदन-विश्वविद्यालयय ने उनको डाक्टरेट की उपाधि 
प्रदान की । 
एक साथ इतना अधिक सम्मान और इस प्रकार सम्मानित उपाधियों की 
वर्षा यह घोषित करती है कि डा० भाभा आज के नाभकीय-युग को दिव्य 
विभति हैं और उनके लिए कोई भी सम्मान बड़ा सम्मान नहीं है । विश्व की 
प्रनेक शिक्षण एवं वैज्ञानिक संस्थाओं ने उन्हें सम्मानित्त कर वस्तुतः अपना ही गेरव 
बढ़ाया है । विज्ञान के क्षेत्र में उन्होंने अवतक जो शोध-कार्य किया है और इसके 
द्वारा उन्होंने जो उपलब्धियाँ प्राप्त की हैं वे इतनी उपयोगी और महत्वपूर्ण हैं 
कि उनके लिए उन्हें दिया गया कोई-भी सम्मान महान नहीं कहा जा सकता । 
बास्तव में वह मान-सम्मान के भखे नहीं हैं । सम्मान अथवा यश्ष प्राप्त करने 
के लोभ से उ्होंने परमाण-इक्ति का अ्रध्ययन एवं अनुसंघान नहीं किया है । 
उनके जीवन का उद्देश्य मानव-सेवा है। आज का मानव परमाणु-क्षक्ति की जिस 
भयंकरता की कल्पना कर थर-थर काँप रहा है उसे निर्मुल करना तथा परमाणु- 
' शक्ति का उपयोग मानव की सुख-सुविधा की वृद्धि में करता उनकी वैज्ञानिक 
साधना का लक्ष्य है। अपने इसी लक्ष्य को वह ट्राम्बे के परमाणु-शक्ति संस्थान 
में सफल बनाने के लिए कार्य-रत हैं। इस परमाणु-शक्ति-संस्थान का उद्घाटन 
१९४४ ई० में पं० जवाहरलाल नेहरू ने किया था। इसमें दो मुख्य भट्टियाँ 
हैं। एक भट्टी का नाम अप्सरा है | इसका निर्माण १६५६ ६० में हुआ था। यह 
सफलतापूर्वक कार्य कर रही है। इसके द्वारा रेडिबो-:क्रिय-आ्राइसदों का निर्माण 
होने लगा है जो तरह-तरह के वैज्ञानिक ्नुसंधान कार्यों में प्रयुक्त किये जा रहें 
हैं। दुसरी भट्टी का नाम जरलीना है। यह परमाणु-भट्टी कवाडा के सहयोग तथा 
कई करोड़ रुपये की लागत से बनायी गयी है । इसका उद्घाटन १६ जनवरी, 
१९६६१ ई० को पं० जवाहरलाल नेहरू ने किया था। यह संसार की सबसे बड़ी 
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भट्टियों में से एक है और इसके द्वारा हर तरह के झ्राइसटोप तैयार किये जा रहे 
हैं। इनके भ्रतिरिक्त एक थोरियम-यंत्र भी काम कर रहा है । इसके द्वारा परमाणु- 
शक्ति के उत्पादन के लिए आवश्यक थोरियम और यूरेनियम को शुद्ध कर परमाणु- 
'भट्टी में इस्तेमाल करने के योग्य वनाया जाता है । इस प्रकार ट्राम्बे के संस्थान 
में दिन-रात देश-विदेश के एक सहख्र वैज्ञानिक तथा शिल्पी कार्य-संलग्न हैं और 
यह सारा कायं डा० भाभा के निर्देशन में संपन्न हो रहा है । 

डा० भाभा मानव-प्रेमी हैं। विश्व-शांति के वह इच्छुक और सहायक हैं | 
हिंसात्मक-नीति में उनका विश्वास नहीं है। यह जनते हुए भी कि भारत नाभ- 
कीय विस्फोटकों के निर्माण में पुरी तरह समर्थ है, वह परमाण-गक्ति का उपयोग 
मानव-कल्याण में करने के लिए सतत सचेष्ट हैं । उनका विश्वास है कि परमाणु- 
आक्ति खाद्यानज्न-उत्पादन और उसकी सुरक्षा के लिए अत्यन्त उपयोगी होगी | उनका 
यह भी मत है. कि विकरण-द्वारा कीड़ों को वृद्धि भी रोकी जा सकती है । इसलिए 
फसलों के सुरक्षा-सम्बन्धी प्रयोगों में भी वह जुटे रहते हैं। अहमदाबाद के निकट 
तारापुर में परमाणु-विजली-घर बनाने का कार्य भी उन्होंने अपने हाथ में ले लिया 
है । यह बिजली-घर १६६६ ई० तक बनकर तैयार हो जायगा । केरल के तठ पर 
परमाणु-खनिज मोनेजाइट काफो मात्रा में पाया जाता है। वहाँ थोरियम का 
भी भांडार है। त्रिवांकुर-क्षेत्र और बिहार राज्य में भी थोरियम-खनिज के 
छिपे कोष का पता लगा है। इन्हीं क्षेत्रों से य्रेनियम भी प्राप्त होता है । थोरि- 
यम यरेनियम का छोटा भाई है और इससे प्लूटोनियम का उत्पादन आसानी से 
किया जा सकता है । इस प्रकार हमारा देश अगु-शक्ति के स्रोतों से भी संपन्न 
है । इसलिए हमारा देश परमाणु-परीक्षण की दृष्टि से अग्रणी है और आवश्य- 
'कता पड़ने पर वह नामकीय विस्फोटक भी बना सकता है । 


